हि 


प्रसिद्धधक्ता भ्रद्ेय श्री ज्ञानमुनिजी महाराज: 





लेखन-कार्य करते हुए 


अं ४७४ ७४४७४७४ ०७ 





$# अन्दे तीरम # । 


ज्ञान का अ्रमृत 
[ आठ कर्मों का संक्षिप्त विवेचन | 


लेखक--- 
जेन-धर्म-दिवाक र, आचार्य-सम्राद्‌ परम श्रद्धेय गुरुदेव 
पूज्य श्री आत्माराम जी महाराज 
के सुशिष्य 
प्रसिद्धवक्ता श्री ज्ञानमुनि जो महाराज 


प्रकाशक 


आचायें आत्मारास जैन मोडल स्कूल 
२६९-डी, कमला तगर 


> 


प्रकाशक-- 
झाचाय आत्माराम जेब मोडल स्कूल 
२९-डी, कमला नगर, देहली-७ 














बीर संवत्‌ प्रथम प्रवेश विक्रम सवत्‌ 
२४६५८ १००० २०२८ 
ईस्वी सन्‌ मूल्य ग्रात्म-सं वत्‌ 
१६७१ तीन रुपये १० 
मुद्रक 
सेनी प्रिण्टर्स 


पहाड़ी धीरज, देहली-६ 


किस को ? 
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--शान सुनि 


अपनी बात 


विक्रम सम्वत्‌ २०२५ में हमारा चातुर्मास खरड़ में था। वहां पर 
चातुर्मास-काल में-शान का अमृत” नामक पुस्तक उदू -भाषा में तैयार की 
गई थी । इस में ज्ञानावरणीय झ्रादि आठ कर्मों का संक्षेप में विवेचन किया गया 
था । इस को ऊद -भाषा में लिखने का कार्य हमारे परमस्नेही श्रावक मान्य 
मास्टर पन्तालाल जी जंन ते सम्पन्न किया था । मास्टर जी खरड़ जैन-समाज 
के प्रमुख कार्य-कर्त्ताओं में से एक जाने-माने और समाज-सेवी कार्यकर्ता हैं। 
खरड़ ज॑न-समाज के २० वर्ष तक आप प्रधानमत्री रहे हैं , जेन-धर्म के परम 
श्रद्धालु तथा सन्‍्तजनों के परमभक्त शक्षावकों में आप का एक विशिष्ट स्थान है 
“ज्ञान का श्रमृत” को उद्दू-भाषा में अनुवाद करने का आप को ही श्रेय प्राप्त है । 
इस पुस्तक के प्रकाशक सेठ दानवीर गंगाराम जैन सराफ थे । सेठ जी स्वभाव से 
मिलनसार भ्ौर बड़े उदारचेता हैं। खरड़ जेन-समाज के प्रतिष्ठित और 
सम्मानास्पद व्यक्ति है। सामाजिक उन्नति में श्राप भ्रपने घन का सदा सदुप- 
योग करते रहते हैं । जंन-स्थानक खरड़ की बरसातीं भी आपने ही बनवाई थी? 
“ज्ञान का अमृत” उद्ू का प्रकाशन भी आपने ही करवाया था । मेरे मन में इस 
पुस्तक को लिखने का कोई संकल्प नहीं था परन्तु यह सब कार्य हमारे दानवीर 
सेठ गंगाराम जी जैत की सत्प्र रणा से ही सम्पन्न हुआ था । 

विक्रम संम्वत्‌ २०२८ का चातुर्मास दिल्ली सदर बाज़ार में हो गया है । 
व्याल्यान में कमंवाद सुनाया जा रहा था । वैसे तो दिल्‍ली सदर वाजार के सभी 
श्रावक कर्मंवाद के व्याख्यान में रस ले रहे थे किन्तु हमारे धर्मप्रेमी सुश्रावक 
सेठ मानर्तिह जी जैन देखने में अत्यधिक प्रभावित प्रतीत हुए। सेठ मान- 
सिंह जी जैन प्रोपराइटर मानसिह नरेन्द्र कुमार जैन, कटरा लेशवान, चान्दनी 
चौँक, दिल्ली-६, से मैं सवंधा अपरिचित था परन्तु जब इन से एक बार वार्ता- 
लाप करने का अवसर मिला तो मुझे इन को निकट से देखने का मौका मिला । 
उसी ग्राघार पर मैं यह बिना किसी संकोच से कह सकता हूँ कि सेठ मानसिह 


: पांच ; 


जी बड़े निष्ठादान और श्रद्धावान श्रावक हैं। जीवन धामिकता के रथ से 
रणा हुआ है। घामिक प्रभावना की ओर इनका विशेष भुकाव है। दान-घ्मे 
की भाराधना में भी किसी से पीछे गहीं हैं। समय-समय पर हजारों का दान 
देते रहे हैं, वह भी गुप्त रूप से, जहाँ तक इनका बच्च चलता है अपने दान को 
प्रकट नहीं होने देते । वार्तालाप के समय इन्होंने मुझ से एक झ्राज्ञा व्यक्त की 
आप बोले--व्याख्यान में कमंवाद को लेकर जो विवेचन चल रहा है, उसे मैं 
एक पुस्तक के रूप में देखना चाहता है । सेठ मानसिह जी की बात सुनकर 
मैंने कहा--ब रड़-चातुर्मास में दानवीर सेठ गंगाराम जी जेन सराफ ने “जान 
का अमृत” यह पुस्तक प्रकाशित की थी। इसमें कर्मवाद का ही संक्षेप में 
विवेचन किया गया था परन्तु भ्रब यह पुश्तक समाप्त हो गई है। यदि कोई 
चाहे तो यह पुस्तक दूसरी बार छप सकती है । मेरी यह बात सुनने की देर 
थी, इन्होने कहा कि यह सेवा मैं कर दूंगा । मेरे-“'सेठ साहिब! सोच लें, हजारों 
का खच है ऐसा कहने पर ग्राप तत्काल बोले-खर्च की कोई चिन्ता नहीं है । 
यह सेवक हर तरह से तैयार है। सेठ मानसिह जी की उदारतापूर्ण यह बात 
सुनकर मैंने कहा-यदि आपकी इतनी ऊँची भावता है तो आपकी भावना को 
साकार बनाने का प्रयास किया जाएगा। परिणामस्वरूप पुस्तक का लेखन- 
कार्य आरम्भ कर दिया गया। लगभग तीन मद्ठीतों में पुस्तक तैयार हो गई । 
इतनी जहददी पुस्तक के तेथार हो जाने की कोई आ्राशान हीं थी किन्तु मैं तो इसे 
अपने परम आराध्य, जेन-धर्मंदिवाकर, साहित्यरत्न, जैनागम-रत्वाकर, चारित्र- 
चूड़ामणि, आचायं-सम्राट्‌ परमश्रद्ध य गुरदेव पूज्य श्री आत्माराम जी महाराज 
का कृपाकटाक्ष ही मानता हूँ। गुरुदेव के प्रताप से हो इतनी जल्दी यह पुस्तक 
लिखी जा सकी है। पहले यह पुस्तक उदु-भाषा में थी। भौर काफी संक्षिप्त 
थी किन्तु अत्र इसकी रचना हिन्दी में की गई है भौर पूर्वापेक्षया इसे काफी 
सम्बंधित कर दिया गया है । 

पुस्तक की रचना में जिन-जिन ग्रस्थों का उपयोग कर रखा है, भवास्थान 
उनके नाम का निर्देश करने का प्रयास किया गया है। तथापि बीकानेर से 
प्रकाशित श्री जेन-सिद्धान्त-बोलसंग्रह [सात भाग], पणष्डित श्री सुखलाल जी 
द्वारा अनूदित श्री तत्त्वा्य सूत्र तथा आगरा से प्रकाशित कर्म-प्रन्‍्ष से विशेष 


ःछः: 


झरूप से सहायता ली गई है। कहीं-कहीं तो इन पुश्तकों के कुछ अदा ज्यों-कें- 
स्थों उठाकर इस पुस्तक में दे दिए गए हैं। मैं इन सब पुस्तक-लेखकों तथा 
इनके प्रकाशकों का हृदय से भ्राभारी हूँ । 


प्रस्तुत पुस्तक की रचना में अपने प्रिय शिष्य श्री भगवद मुनि जीके 
सहयोग को भी भुलाया नहीं जा सकता । मुनि जी प्राजकल एकान्तर तप कर 
रहे हैं, साथ में हिन्दी-माषा का अध्ययन भी चल रहा है तथापि मेरी सेवा का 
पू्रारूप से ध्यान रखते हैं। इनकी सेवावृत्ति के कारण ही मैं पुस्तक-निर्मारण 
में प्रधिकाधिक समय दे पाया हूँ। प्रत: मुनि जी की सेवाभावना इस पुस्तक 
के साथ सदा सम्बद्ध रहेगी । 


पुस्तक के प्रूफ लाने तथा लेजाने में श्री राजकुमार जी भग्रवाल, तथा 
श्री नरेन्द्र कुमार जी अग्रवाल जैन का सहयोग सदा संल्‍्मरर्ण,य रहेगा। इसके 
भ्रतिरिक्त, माय श्री पण्डित जगप्रसाद जी त्रिपाठी धर्माध्यापक- श्री जेन 
श्रमणोपासक हायर सेकण्ड़ी स्कूल, रूई मण्डी,सदर बजार, देहलो-६, अत्यधिक 
ध्यस्त रहने पर भी पुस्तक की पाण्डुलिपि को देखते रहे , श्रावश्यक परामर्श 
भी देते रहे, अतः इनका भी मैं घन्यवादी हूँ । 

अन्त में, पाठकों से सादर निवेदन है कि पुस्तक में यदि कोई सैद्धान्तिक 
श्रुटि दिखाई दे तो वे मुझे संसूचित करने का कष्ट करें ताकि अग्रिम संस्करण 
में उसका संशोधन कर दिया जाए। घन्यवाद | 


जैन-स्थानक -ज्ञानमुनि 
सदर बाजार 8 अर काजिक 
देहली-६ ॥ 
१४-१०-७१ | 4८ सदर बाजार, दिल्‍ली-६ 


हमारा सौभाग्य है कि ज॑नभर्भ-दिवारर धाया्-सज़ाद पृज्य भौ आत्मा- 
न जी गहासज के सुशिष्य प्रश्िद्धधक्ता, पष्टित रत्त ध्ड़ेय भी शानमुनि जी 
महाराज तथा इनके सेवाभाषी शिष्य श्री भगवद्‌ मुनि जी महाराज का चातु- 
मस इस वर्ष सदर बाजार दिल्ली में हुमा । इस चातुर्मास में महाराज श्री 
जी ने जंत-दर्शन के कर्मवाद की यम्भीरता का बड़ी प्राञ्जल भाषा में विवे- 
चने किया है, इन की ऊँचो उड़ान को देखकर प्रत्येक व्यक्ति आाइचर्य-चकित 
हो उठता था। दानवीर सेठ मानसिंह जी जैन प्रोपराइटर श्री मार्नातह नरेख- 
कुमार जैन, कटरा लेशवान, चान्दनी चौक, दिलली-६ की प्रार्थना पर महाराज 
श्री ने इसी कर्ंविवेचत को “ज्ञान का अमृत” इस पुस्तक के रूप से सम्पादित 
करने का श्रनुग्रह किया है भ्ौर साथ ही दानवीर सेठ मानसिह जी ने स्वयं इस 
उस्तक को अपनी लागत से छुपवाकर जैन-दर्शन के गम्भीर कर्मसिद्धान्त को 
आप लोगों तक पहुँचाने की बड़ी उदारता प्रदर्शित की है। परिणामस्वरूप 
हम सब सर्वप्रयम प्रसिद्धवक्ता पण्डितरत्न श्रद्धेय श्री शानमुनि जी महाराज 
के अत्यधिक झाभारी है, जिन्होंने चातुर्मास-कल में जैन-दर्शन के कर्म-सिद्धान्त 
को व्याख्यान में सुना कर हमें श्रभुगहीत किया भौर साथ में अत्यधिक व्यस्त 
रहने पर भी “ज्ञान का प्रमृत” इस पुस्तक की रचना करके जैन-साहित्य की 
सेवा का महान स्तुत्य प्रयास किया । “ज्ञान का भ्रमृत” यह पुस्तक गागर में 
सागर की उक्ति को सवा सोलह भ्राने चरितार्थ कर रही है, और जो शब्यक्ति 
जैन-दर्शन के कमंवाद का प्रध्ययन करना चाहता है, उसके लिए यह पुस्तक 
प्रकाशस्तम्भ का काम देगी, ऐसा हमारा दृढ़ विश्वास है। इसके साथ-साथ 
हम सेठ मानसिंह जी जन के भी प्रत्यथिक धन्यवादी हैं, बिन्होंने अपनों तेक 
कमाई का सदुपयोग करके इस पुस्तक को छपवाया, और जैन तथा जैनेवर 
जनता को भगवान महावीर के कर्म-सिद्धान्त को जानने का बड़ सुन्दर भ्रवसर 
प्रदान किया । एक बार फिर सबका धन्यवाद | 

प्रार्थी--भुकुन्दलाल जैन 
प्रधान-- 
प्राचाये आत्माराम जैन मौडल स्कूल 
२६--डी, कमला नगर, दिल्‍ली--- 


प्जं 


(> ही &छ (की कद # ० 


लेखक की रचनाएं 


' ९ औ विपाक सूत्र, हिन्दी-मायाटीका-सहित । 


श्री ग्र्तगड़ सूत्र, जेनधर्म-दिवाकर, आचार्य-सज्नाट पूज्य श्री आत्माराम+ 
जी महाराज द्वारा कृत शनुवाद का सम्पादन। 


« अनुयोगद्वार सूत्र, हिन्दी-भाषा-टीकासहित, प्रथम भाग । 


प्रदनों के उत्तर, दो खण्ड । 


» भगवान महावीर के पाँच सिद्धान्त । 

« सामायिक सूत्र, हिन्दी-भाषाटीका-सहित । 
« स्थानकवासी झोर तेरह-पतन्थ । 

» दीपमाला और भगवान महावीर । 


, दीपक के अमर-सन्देश । 

« सम्वत्सरी पर्व क्‍यों और कंसे ? 
११. 
१२. 
१३. 
१४, 
१५. 


१६. 
१७. 


१८. 
१६. 
२०. 
२१. 
२२. 
« नित्यनियम । 
२४. 


२४५. 


जीवन-भांकी, गणी श्री उदयचन्द्र जी महाराज । 

आाचायें-सम्राटू, जीवनी-आचार्य-सतम्राद्‌ पूज्य श्री आत्माराम जी म० | 
ऋषिवर आनन्द, जीवनी-आचार्य-सम्राट्‌ पृज्य श्री आनन्द ऋषि जी म०। 
सरलता के महास्रोत, जीवनी-तपस्वी श्री फकीर चन्दर जी महाराज | 
भगवान महावीर और विश्वशान्ति, । हित्दी उदू, पंजाबी, भ ग्रं जी । 
शानसरोवर, भजन-संग्रह । 

सामायिक सूत्र, उदूं -भावार्थ सहित । 

प्राकृत व्याकरण, सस्कृत-हिन्दी -टीका-द्रयोपेत (प्रैस में) 

ज्ञानगंगा, [भजनसंग्रह, उद्ृ ] 

ज्ञान का अमृत [आठ कर्मों का विवेचन, उद्दूं ] 

सच्चा साधुत्व, [साधुधर्म का परिचय | 

शान का अमृत, हिन्दी । 


शानभरे दोहे, [दोहा-संग्रह] 
ज्ञान-संगीत, [भजन-संग्रह 
प्रप्ति--स्थान 
आचायें श्री आत्माराम जैन प्रकाक्षन 
समिति 


जैन स्थानक--लुधियाना (पंजाब) 


दर्शनाचार आठ 


सत्य तस्‍्वों प्रौर अर्थों पर श्रद्धा करने को सम्यगू-दर्शन कहते हैं। इस के 
चार धंग होते हैं--१-परमार्य भर्थात्‌ जीवादि पदार्थों का ठीक-ठीक ज्ञान करना, 
२--परमार्थ को जानने वाले पुरुषों की सेवा, ३--शिथिलाचारी ्रौर कुदर्शनी 
का त्याग और ४--सम्यक्व--सत्य पर दृढ़ श्रद्धान। सम्पगू-दर्शन धारण 
करने वाले ब्डक्ित द्वारा आचरणीय बातों को दर्शनाचार कहते हैं। दर्शनाचार 
आठ प्रकार का होता है। ज॑से कि १--निःशंकित--ब्रीतराण भगवान के 
वचनों में सन्देह न करना, शंका, भय और शोक से रहित होना । सम्पक्‍्त्वी 
व्यक्ति जानता है कि सुख दुःख तो अपने शुसाझुथ कर्म का फन्र होता है अतः 
बह इस लोक और परलोक का भय नहीं खाता । जीव जैसा कर्म करता है 
येता ही फन् प्राप्त करता है। आत्मा अगर और प्रमर है। प्रतः इम पर 
सुश्ष दुःख का कोई प्रभाव नही पड़ सकता, फलत: सम्यकत्वी को वेदना-मय 
भी नहीं होता । सम्पक्ती जानता है हि वेदना शरीर का धर्म है। शरीर 
से भ्रात्म अलब है। यह समक लेते पर सम्पक्त्वी जीब को किमी तरह 
की वेदना नहीं होने पावरी। आत्मा को अजर, अमर समझते से उसे 
सरण-भय नहीं होता, आत्मा अनन्त गुण सम्पन्त है और उन ग्रुणों को कोई 
चुरा नहीं सकता । यह समभने से उसे चोर-भय भी नहीं होता । जिनघर्मं सब 
को शरणभूत है, उस को प्राप्त करने के बाद जन्म-मरण के दुःखों से अवश्य 
छुटकारा मिल जाता है | यह समभने से उसे श्रशरण-भय नहीं होता । अपनी 
आत्मा को परमानन्दमयी समभने से अकस्मात्‌-भय नहीं होता । झात्मा को 
आानमय समझ कर दह सदा निर्भय रहता है। 


१-निःकांक्षित--सम्पक्त्वी जीव श्रपने धर्म में दृढ़ रहकर परदर्शन की 
आकांक्षा नहीं करता, अथवा सुख्ध और दुःख को कर्मों का फल जान कर सुख 
की आकांक्षा त करना, तथा दुःख से द्वेप ने करना। भावी सुख, घन, घान्य 
जादि को चाह ने करना सम्बक्ती का दूसरा भ्राचार होता है। 


* दस ; 


३--निविचिकित्सा-धर्म-फल की प्राप्ति के विधय में सन्‍्देह न करना । कहीं 
पर इसके स्थान पर अजुगुप्सा यह तीसरा आचार लिखा है। इसका भ्रर्थ है-- 
बिसी वस्तु से घृणा न करना, सभी वस्तुओं को पुदूगलों का घ्म॑ समझ कर 
उन पर समभाव रखना । 


४--अमूढ-दृस्टि । भिन्‍न दर्शनों को युक्तियों या ऋद्धियों को सुन या देख 
कर भ्रपनी श्रद्धा से विचलित न होना । झर्थात्‌ भाडम्बर देख कर अप्रनी श्रद्धा 
को डांवांडोल न करना । अथवा सम्पक्त्वी क्रिसी भी बात में घबरावे नहीं 4 
संसारऔर कर्मों का वास्तविक स्वरूप समभते हुए अपने हिताहित को समझ 
कर चले । अथवा स्त्री, पुत्र, घत झादि में पृद्ध न हो । 

५- उपबृन्हण-- गुणी पुरुषों को देख उन की प्रशंसा करे, तथा रवय भी 
उन गुणों को प्राप्त करने का प्रयत्न करे, अथवा अपनी शआ्ात्मा को भनन्‍्त गण 


तथा झक्ति का भण्डार समझ कर उसका अ्रपमान तन करे । उसे तुच्छ, हान 
झौर निरबंल न समझे। 


६--स्थिरीकरण--अपने तथा दूसरे को धर्म से गिरते देख कर उपदेशादि 
द्वारा धर्म में स्थिर करे । 
१--वात्सल्य । अपने धर्म तथा धर्म वालों से प्रेम रखे । 


८--प्रभावना । सत्य-धर्म की उन्नति तथा प्रचार के लिए प्रयत्न करे, 
अथवा अपनी प्रात्मा को उन्नत बनावे । 


शुम कर्म वरदान है--- 
कर्म तू जंसा करेगा, बेसा हो फल पाएगा॥ 
बोरहा है डोज जंसे, बसे हो फल खाएगा | 
जहर के जब बीज बोए किस तरह श्रमृत मिले ? 
दुःख देकर सोच ले तू, किस तरह इठलाएगा ? ३# 
जो जलाता है किसी को खूद भो जलता है जरूर । 
खुश रहेगा किस तरह गर गेर को तड़पाएगह ? ॥ 
फलते फलते न देखा जालिमों को है कभो » 
जुल्म है इक आग मोषण, सोच लें सड़ जाएगा ॥४ 
रौंदता है क्यों किसी की जिन्दगी के फूल को । 
क्यों श्रकड़ता ? तेरा जीवन-पुष्ष भी मुरझाएगा ॥ 
फर्म गर हों नेक फिर तो फल भी सिलता नेक है #' 
कर्म गर खोटे करेगा फिर सदा पछताएगा ।$. 
शुभ कर्म वरदान है श्ौर स्रोत है सुख-शान्ति का। 
एक दिन “मुनि ज्ञान” तुझ को, मोक्ष सें पहुंचाएगा ॥॥ 


कमंचक्र को अजब कहावी--- 
सुनो-सुनो प्रब दुनिया वालो !, कमंचक को प्जब कहानी #' 
कमं-शक्ति बलवान जगत में, सुखदुख को है यही निशानी ६#' 
जोवन-नभ पर पापकर्म का बादल जब छा जाता है । 
आश्ञादीप सभो ब्रु जाते, ऐसा भन्घड़ जाता है ॥ 
होता नष्ट प्रकाश समी, नर पग-पग ठोतश र खाला है । 
झभन्धकार हो जोवन में तब भोषण शोर मचात+ है ॥॥ 


: बारह : 


छुःख शोक झोर रोगों का फिर गिरता है सिर पर पानी । 
आकुल-व्याकुल होकर रोता चिल्लाता है यह प्राणी ॥ 


ज्ुरे कर्म जब शान के घेरें, द्निया दृश्मन बन जातो। 
जिस माता ने जन्म विया था वह भी निकट नहीं श्राती ॥॥ 
“सब कुछ जिस पर बार दिया वह नारी श्रांखें दिखलाती । 
जान से प्यारे लाल दुलारों को भी शकल नहीं माता ॥ 
“भाई बहिन पिता बहनोई मामा सामी नाना नानी । 
'कमेहोन का कोई न बनता दुख में बीते जिन्दगानो । सुनो... 


डुसी कर्म ने हरिश्चन्द्र को काशी में बिकवाया था । 
“दास बनाकर भंगी का फिर मरघट में पहुंचाया था ।॥ 
“विषधर बनकर इसो कर्म ने वन में रोहित खाया था । 
सोता लक्ष्मण रास को इसने वन-वन में सटकाया था॥। 
नहीं छोड़ता कर्म किसो को, चाहे हो कोई कितना दानो । 
>भूषति हो या जपी तपी हो चाहे ज्ञानी हो ध्यानी । सुनो... 
गजसुकुमार के सिर पर इसने श्रंगोठी बनवाई थी। 
खाल उतारो मृनि खन्धक को, जरा दया नहीं झ्राई थी।। 
चन्दन-बाला महासती भी इसने खूब सताई थो। 
आर किया जिस पर भी इस ने उस को होश भुलाई थी ॥॥ 
'ापकर्म से डरते रहना, कमो न करना नादानी 
“जानमुनि” इसने ना छोड़े महाबलो योडा मानो ॥ सुनो 


कहा 
सुख और जीवन 
दुःख का कारश क्या है ? 
प्राप से डरो 
शेर होकर भी गीदड़ 
जैसा कर्म बसा फल 
कर्म और पतभड़ १ 
कर्मों की विलक्षण चक्ति १ 
कर्म बया है ? १ 
कर्म दाब्द का श्रर्थ १ 
कर्मों के दो भेद १६ 


परमाणु कंसे प्राकृष्ट होते है? २० 
कर्म श्रात्मा से कंसे जुड़ते है ? २१ 
कमंवाद का आविर्भाव क्यों ? २२ 
कर्म की सत्ता में क्या प्रमाण है ? २५ 
व्यवहार में कर्म की उपयोगिता ३० 
जीव और कर्म का सम्बन्ध कैसे ? ३२ 
भूर्त अमूत्त को कंसे प्रभावित 
करता है ? ३३ 
कर्म का शुभाशुभ रूप ३५ 
जीव और कम का सम्बन्ध कब 
से है? ३६ 
कर्म अपना फल कंसे देते हैं? ४० 
बिजली का पंखा डर 


बिजली का अद्भुत नल, बल्ब, 

जीवित मनुष्य का रेडियो, 
टेलीविजन 

मीजाइल 

राडर, राकेट, टैलीश्रिण्टर, 

झपोलो 

लुनोखोद बैरोमीटर कम्प्युटर 

ईश्वर कर्म का फल नहीं देता 

भगवदगीता और करमंफल 

परमात्मा के तीन रूप 

अशुभ कर्मो से बचो 


कर्मों के आठ भेद 


बन्ध क्‍या होता है ? 
प्रकृतिबन्ध 

स्थितिबन्ध 
अनुभागबन्ध 

प्रदेशबन्ध 

कर्म की चार अवस्याएं 
कम का निकाचित रूप 
ज्ञानावरणीय कर्म 
दर्शनावरणीय कर्म 
वेदनीय कर्म 

मोहनीय कर्म 


डे 
डध्य 


डा 
५रे 
भई 
9४५ 
७६ 


ण्र्‌ 
ष्दे 
ण्ड 
प्र 
ष््र 
पड 
प्प्र 
प्‌ 
श्र 
€्ड्े 
भू 


.ह 


_आाइु्का है 
च्चाय कर्म 
>जोत कर्म 
>अन्तराय कर्म 
कर्म के दो-दो भेद 
नन्‍क-ह१ै, धाती कर्म 
२. भषाती कर्म 
-१. सोतक़म कर्म 
२. निरुषत्रस कर में 
स्जीब कर्मों का बनन्‍्च 
क्यों करता है ? 
न्‍कर्मफल मोगने भें जीव 
परतन्त्र है 
कर्म बढ बलवान होते हैं 
कर्म आत्मा का गुण नहीं 
नकक्‍्या कर्मो के बन्धन टूट 
सकते हैं ? 
नक्शा मुक्तत्मा को कमर पुनः 
घेर लेते हैं ? 
“कर्म दाद भौर साम्पवाद 
ज्ञानावरणीय कर्म 


॥ चौदह । 
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' आत्मा ज्ञान से शून्य नहीं होती १३५ 


न्युद्धिगत विभिन्‍नताः क्‍यों ? 
आवाय श्री भद्बबाहु स्वामी 
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झाषायं-सम्राट्‌ पूज्य श्री 
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ज्ञान का अ्रमृत' 


सुख ओर जीवन-.. 

मनुष्य-जगत का ही नहीं परन्तु जब हम प्रारि-जगत का अध्य- 
यन करते है तो एक सत्य साकार होकर हमारे सन्मुख खड़ा दिखाई 
देता है, वह सत्य है-सुख की कामना । जीवन छोटा हो या बड़ा, 
स्वर्गीय हो या नारकीय, मनुष्य का हो या तियंज््च का, इस में कोई 
पझन्‍्तर वाली बात नहीं है। सुख की कामना एवं श्रानन्द की भावना 
प्रत्येक जीवन में पाई जाती है, कोई जीव शान्ति-प्राप्ति की भावना से 
रिक्त नहीं है। भ्रधिक क्‍या, स्वगंलोक के वासी देवेन्द्र, जो सुख के, 
ऐश्वयं के एवं वेभव के घर माने जाते है, वे भी सुखों के भ्रभिलाषी 
है। वे भी चाहते हैं कि मुझे और सुख प्राप्त हों। कहते हैं कि एक 
बार स्वर्गलोक के इन्द्र मत्येलोक में श्रा गए, जब ए क निधन को देवेन्द्र 
के भूमि पर आने की सूचना मिली तो वह भागा हुआ वहां पहुँचा। 
उसने देवराज के चररों में प्रशाम करने के ग्नन्तर विनम्न शब्दों में 
निवेदन किया--- 

मान्य देवेन्द्र ! मैंने सुना है कि आप स्वर्गलोक के सम्राट हैं। सुख 
का देवता झ्रापके चरणों का दास है, किकर है, दीन-दु:खी पर उपकार 
करना आ्रापके जीवन की सब से बड़ी विशेषता है, रंक को राजा बनाना 
आप का बांए हाथ का खेल है, और मैंने यह भी सुना है कि आपके 
दरबार में कोई निराश नहीं लौटता, सब की आशाएं पूर्ण होती हैं, 
झाप असहायों के सहायक और दीनों के कल्प-वृक्ष हैं। आज मैं भी 
एक छोटी सी कामना लेकर उपस्थित हुआ हूं -- 

सुना हसने तेरे दर से, कोई खालो तहीं जाता, 
चलो क्या रंग जाता है, मुकदर देख लेते हैं 

बन्दनीय देवराज ! श्राशा ही नहीं, पूर्ण विश्वास है कि आपके 

दरबार से मैं खाली नहीं जाऊंगा, मेरी कोली में कुछ न कुछ भ्रवद्य 


5. है: 


डाला जाएगा । कामना भी बहुत बड़ी नहीं, बस इतनी सी कि सुई 
की नोक पर गाने वाला मेरा दु:ख श्राप लेलें और उसके बदले में सूई 
की तोक पर आने वाला सुख मुझे देने की कृपा करें। क्‍यों भाग्येश ! 
मैरी प्रार्थना पूर्ण होगी ? 

आगन्तुक व्यक्ति की बात सुनते ही देवराज बौखला उठे, रोषपूरों 
स्व॒र में कहने लगे-पैंने सोचा था, कोई अपूर्व बात कहने लगा है, पर 
तू तो सुख मांगता है। पगले ! सुख देने की वस्तु नहीं होती, वह तो 
लेने योग्य तत्त्व है, मैं तो स्वयं सुख का कामुक हूं, सुख की कामना 
झौर भावना लेकर ही मैं मत्यंलोक में पहुचा हु । चल, भाग यहां 
से, कहीं और जाकर याचना कर । 

मैं कह रहा था कि सुख की इच्छा प्रत्येक जीवन में उपलब्ध 
होती है, सुखों के भण्डार तथा स्वर्गीय साम्राज्य के स्वामी होने . 
'पर भी देवेन्द्र सूई की नोक पर आने वाला सुख किसी को देने 
को तैयार नहीं, इस से स्पष्ट हो जाता है कि जगती का प्रत्येक प्राणी 
सुख और आनन्द के लिए चिन्तित है, शान्ति-प्राप्त करने की 
आवना प्रत्येक व्यक्ति में पाई जाती है। 
डुःख का कारण क्या है ? 

“सुख सब को अनुकल है, दुःख सब को प्रतिकूल” इस सत्य से 
किसी को कोई मतभेद नहीं है । सुख सब चाहते हैं, सभी को सुख प्रिय 
है, यह कहना बिल्कुल सत्य है, परन्तु इस की प्राप्ति केसे हो ?जीवन 
सुखी और शान्त कैसे बनाया जाए ? यह एक बड़ा विकट प्रइन है। 
सुख का प्रतिपक्षी दुःख है। दुःख के नाश से सुख की उपलब्धि होती 
है। अतः: सर्वप्रथम यह समझ लेना आवश्यक है कि दुःख कहां से 
उत्पन्न होते हैं ? दुःखोत्त्पत्ति के मूलकारण को अवगत कर लेने पर 
तथा उस का परित्याग कर देने से सुख का प्राप्त हो जाना 
स्वाभाविक ही है। दुःख क्‍यों उत्पन्न होता है ? यही प्रश्न एक 
बार विद्ववन्धय, मंगलमूर्ति, करुणा के सागर, ज॑न-घर्म के चौबीसकें 


भड्ः 


तीर्थंकर भगवान महावीर के सामने इन के प्रधान शिष्य श्री इन्द्रभूति 
गौतम ने किया था। अ्नगार गौतम भ्रगवान महावीर के सब से बड़े 
शिष्य ये, चौदह हजार साधुओों के ये लायक थे, ये सब साधु इन की 
देख-रेख में ही श्रपनी जीवन-याता सम्पन्न किया करते थे, ये श्रपने 
युग के एक जाने-माने विद्वान्‌ ब्राह्मण थे, परन्तु भगवान महावीर के 
अध्यात्म पा प्रभावशाली व्यक्तित्व ने इत के जीवन की दिदा बदल 
दी, श्रन्त में ये मोह-माया के समस्त बन्धनों को तोड़ कर भगवान 
भहावीर के चरणों में साधु बन गए, एक दिन इन्होंने ही भगवान 
के चरणों में बिनीत प्राथंना की-- 


भगवन्‌ ! इस संसार को अच्छी तरह देखा है, और गम्भीरता 
से इस की अन्तरात्मा के दर्शन किए हैं, पता चला है कि इस में दुःखों 
की भाग जल रही है, कोई घर ऐसा नहीं है, जहां इस की उष्णता का 
अस्तित्व न हो, क्या बालक, क्या बालिका, क्या युवक, क्‍या युवतति, 
क्या वृद्ध और क्या वृद्धा सभी इस उष्णता के सनन्‍्ताप से सन्‍्तप्त 
दिखाई देते है, मनुष्यों की जितनी चलती-फिरती मूर्तियां दृष्टिगोचर 
हो रही हैं, यदि इन को दु:खों की मूर्तियां कह दें तो कोई झतिशयोक्ति 
प्रतीत नहीं होती। सर्वत्र दु:खों एवं संकटों का ही ताण्डव नृत्य 
हो रहा है । 

भगवान गौतम की इस विचारणा को उद्‌ भाषा के कवि ने बड़ी 
सुन्दरता से अ्रभिव्यक्त किया है, वह कहता है-- 


हर बशर इस का सुजस्सिसम शिकवाए तकदीर है, 
पत्ता-पत्ता इस चमन का दर्द को तस्वीर है। 
इसी सत्यता को लेकर एक दूसरा उद्‌' कवि कहता है-- 
जमाना खोज कर वेला, मगर सुल न कहीं पाया, 
जिसे समझे भे हम राजी, वही रोता नजर आया, 


४ ४: 


कोई सन्‍्तान बिन व्याकुल, कोई रोगों से सड़ता है, 

कोई जर को तड़पता है, किसी को गम ने है खाया । 

भगवान गौतम अपनी बात को श्रागे चलाते हुए पुनः निवेदन 
करने लगे-- 

दयानिधे ! यह संसार जो दु:खों की झरग से जल रहा है, इसका 
वास्तबिक कारण क्या है ? क्‍या भगवान नाम की परम शक्ति ससार 
में दुःखों की वर्षा कर रही है ? या देवी-देवता इस मानवी जगत को 
खेदखिन्न बना रहे है? वस्तुतः इन दुःखों की माँ कौन है? 
ये दुःख पंदा कहां से होते है ? श्राकाश से इनकी वर्षा होती हुई दिखाई 
नहीं देती, पाताल से निकलते हुए भी ये प्रतीत नहीं होते, फिर इन 
की उत्पत्ति कँसे होती है? श्राज यह जिज्ञासा लेकर श्राप श्री के 
चरणों में उपस्थित हो रहा हूँ, कृपा करो, यह बतलाने का अनुग्रह 
करो कि दु:खों के उठ रहे भयकर तूफानों को कौन ला रहा है ? 

अपने प्रधान शिष्य अ्नगार गौतम का उक्त प्रइन सुन कर दया 
के सागर, मंगलमूर्ति भगवान महावीर फरमाने लगे-- 

गौतम ! जीवन में सुख भौर दु:ख का जो चक्र चल रहा है, जीवन 
कभी सुखी और कभी दुःखी होता है, इस का कारण न कोई भग- 
वान है, न कोई ईश्वर है, और नाँही कोई देवी-देवता है। दुःख भौर 
सुख का भूल कारण तो जीव का अपना ही कम है। जिस परमपिता 
परमात्मा का चिन्तन, मनन, नाम-स्मरण मन का सन्‍्ताप दूर करता है, 
+पाषों का नाश करता है, जीवन को मंगलमय बना देता है, तथा हृदय 
में शान्ति और सुख का सड्चार करता है, वह परम-पिता परमात्मा 
इस मानवी जगत को दुखों की झाग में जलाता हो, संकटों के भूकम्प 
ला कर उस के सुखमय जीवन को दुःखमय बना डालता हो, सुखों 
के झूले पर भूल रही जीवनी को नष्ट कर देता हो, जिन बच्चों ने 


“| एसो पंच णामुक्कारों, सव्यपावष्पणासरों, 
मंगलारांं च सब्वेसि, पढमं हवइ मंगल ।--भावश्यक सूत्र 


३ 


जगत के वायुमण्डल में प्रभी प्रवेश भी नहीं किया, उनको मृत्यु की गोद 
में सुला देता हो, स्वंधा असंभव है, ऐसा कभी हो नहीं सकता । चन्दन 
और श्राग, इन दोनों का समागम कसा ?, प्रकाश भौर प्रन्धकार, 
अभृत और विष तथा दिन भ्रौर रात जंसे मिल नहीं सकते, इनकी 
एक स्थान पर एक साथ जैसे झ्रवस्थिति नहीं होने पाती, बसे भगवान 
और दु:ख इन दोनों का भी सम्मिलन नहीं हो पाता, भगवान जगत 
के प्राणियों को दुःख दे, यह बात सर्वथा अ्रसंमव है। भगवान महा- 
पे हा मन्तव्य को एक कवि ने कविता की भाषा में ऐसे व्यक्त 
या है-- 
रास किसी को भारे नहीं, भारे सो नहीं राम, 
झाप हो आप मर जायेगा, कर-कर खोटे काम । 


मड्ूलमूर्ति भगवान महावीर अपनी बात को चालू रखते हुए 
पुनः फरमाने लगे कि हे गौतम ! स्वगंलोक के देवी-देवता भी मूल रूप 
से इस जोव को दुःख नहीं दे पाते, आकाश से भी दुःखों 
की वर्षा नहीं होती, और नॉही पाताल को फोड़ कर दुःखों का 
प्रादर्भाव होता है। वस्तुतः दु:खों का मूल कारण जीव का 
अपना कृत कर्म है, अपना आच रगा है, अपना क्रिया-कलाप है, अपने 
ही कर्मों के कारण मनुष्य दु:खों के जाल में फंस जाता है, और 
तदनन्तर तिलमिलाने और पश्चात्ताप करने के भ्रतिरिक्त उसके हाथ 
कुछ नही लगता । भगवान बोले-- 


तेणे जहा सचिमुहे गहीए, 
सकसम्पुणा किच्चह पावकारी। 
एवं पया पेचच इहूं च लोए, 


फड़ाण कम्माण ण मोक्ख भ्रतिय ॥। 
उत्तराष्ययन अशर० ३॥३ 


“पाप करने वाला चोर सन्धि- खात (सेंघ) के मु ह पर पकड़ा 


छः 
जाकर जैसे अपने किए हुए कर्मों के द्वारा ही छेदा जाता है, दुःख पाता 
है, उसी प्रकार जीव अपने कृत कर्मों के कारण ही इस लोक और 
प्रलोक में दुःख उठाते हैं, क्योंकि किये हुए कर्मों को बिना भोगे 
छुटकारा नहीं मिलता । 
संसारमावन्त परस्स ्रट्टा, 
साहारणं अं च करेह कम्मं । 
कस्मस्स ते तस्स उ वेय-काले, 
न बंधवा बंधवयं उविन्ति। 
उत्तराध्ययन सू० झ० ४४ 
-सांसारिक अवस्था को प्राप्त हुआ आत्मा दूसरों के लिये और 
साधारण (अपने लिये भी) जो कर्म करता है, उस का जब वह 
दण्ड भोगता है, तब उस के बान्धव जन उस की सहायता नहीं करते, 
कर्म-फल के भुगताने में वे उस का हाथ नहीं बंटा पाते । 
न तस्स दुक्‍्खं विभयंति नाइओ, 
न मित्तवग्गा न सुया न बंधवा + 
इक्को सय्यं पच्चणहोह दुक्खं, 
कत्तारसेव अणुजाइ कम्स । 
उत्त० अ्० १श१२३े 
--पापकर्म करने वाले के दुःख को ज्ञाति-जन नहीं बाँट सकते 
और मित्रमण्डली, पुत्र-यौत्र और भाई-बन्द भी नहीं बंटा सकते। पाप- 
कर्म करने वाला स्वयं ही श्रकेला दुःख भोगता है, क्योंकि कम कर्ता 
का ही अनुसरण करता है। 
पाप से डरो 
करमवाद के परम म्मजझ्ञ भगवान महावीर दुःखों का मूल कारण 
बतलाते हुए फरमाने लगे कि गौतम ! सुख-दु:ख का मूल कारण कर्म 


"ज:५ 


है, यदि मनुष्य शुभ कर्म करता है तो उस को शुभ फल प्राप्त होता 
है, संसार की बड़ी-से बड़ी शक्ति भी उसे दुःखी नहीं बना सकती, 
कर्म की अ्रपवित्रता जीवन को अप्रवित्र बना डालती है । जब कम 
किया जाता है, यदि मनुष्य उसी समय उसके शुभाशुभ परिणाम 
की ओर ध्यान करले तो वह उसके भावी दृष्परिणाम से बच सकता 
है किन्तु जीवन के विकारों में यह जीव इतना पागल बन जाता है 
कि वह कर्म करते समय उस से मिलने वाले फल को मस्तिष्क से 
निकाल देता है, मनुष्य जितना पाप के फल से डरता है, उतना ही 
यदि वह पाप से डरने लग जाए तो उस के जीवन की समस्त उलभर्नें 
समाप्त हो सकती हैं। पाप करते जाना और फिर उसके फल से 
डरना, यह कोई बुद्धि-संगत कार्य नहीं है। भगवान महावीर के इसी 
मन्तव्य को संस्कृत के एक आचार्य बड़ी सुन्दर पद्धति से प्रस्तुत 
करते हैं-- 

पुण्यस्य फलमिच्छन्ति, पुण्य नेचछन्ति मानवाः, 

ते पाप-फलसिच्छन्ति, पापष॑ कुर्वेन्ति यत्नतः । 


--पुण्य के फल को सब मनुष्य चाहते हैं, किन्तु पुण्योत्पादक 
कार्य कोई नहीं करता, तथा पाप का फल भोगने के लिए कोई तैयार 
नहीं, परन्तु पापमय कार्य यथेच्छ किए जाते हैं। 

भगवान महावीर पुनः फरमाने लगे कि गौतम ! वंसे तो भ्रात्मा 
बड़ी बलवान है, यह अनन्त शक्तियों का स्लोत है, संसार की समस्त 
ऋद्धियाँ, सिद्धियाँ इसी में श्रेंगड़ाई ले रही हैं, परमात्मा का परमात्म- 
भाव भी इसी में निवास करता है, परन्तु कर्मों की सृष्टि कर लेने के 
अ्रनन्तर यह आत्मा अपना सामर्थ्य खो बंठती है, सबल होती हुई 
निर्बल हो जाती है, ठाकुर होकर पुजारी बन बंठती है, राजा होकर भी 
रंक का परिधान पहनती है श्र घर-घर याचिका बनी अ्रमण करती 
है। मकड़ी ज॑ंसे जाले को बुनती है, परन्तु समय झाने पर स्वयं ही 
उसमें फंस जाती है। इसी भाँति कर्मों के जाले यह जीव स्वयं बुनता 


ब्क डर 


है, और स्वयं हो उसमें फंस कर दुःख भोगता है। इस से यह 
स्पष्ट हो जाता है कि स्वकृत कर्म के श्रलावा जीव को दु:ख देने वाली 
ईश्वर नाम की अन्य कोई शक्ति नहीं है । कहा भी है-- 


भ्रप्पा कत्ता बिकत्ता य, बुहाण य सुहाण य, 
भ्रष्पा मित्तममित्तं च, दुषपट्टिय-सुपट्टियों। 
उत्तराष्ययन० आअ० २०१३७ 
--पआत्मा ही सुख-दुःख का जनक है, और आत्मा ही उस का 
विनाशक है। सदाचारी सनन्‍्मार्ग पर लगा हुआ अ्रात्मा श्रपना मित्र 
है और कुमाग पर लगा हुआ दुराचारी आत्मा ही अपना झत्रु है। 


शेर होकर भो गोदड़-... 

जिस समय हम गंभीरता में उतर कर जीवन का अश्रन्तदंर्शन 
करते हैं, तो इस सत्य से इन्कार नहीं किया जा सकता कि जगती 
में जितने भी पशु, पक्षी हैं, चलने-फिरने वाले प्राणी हैं, उन सब में 
मनुष्य का स्थान सर्वोच्च है, सर्वश्रेष्ठ है, यह भगवान का प्रतिनिधि 
माना जाता है, आकाश के तिवासी देवी देवता भी इस की शक्तियों 
' से काम्पते हैं, इन्हें भी इसके आगे नतमस्तक होना पड़ ता है, यह वह 
शक्ति है, जो मुक्तिपुरी के द्वार खोलकर आत्मा को परमात्मा बना 
सकती है, परन्तु श्राज यह जीवात्मा अपनी महानता और प्रतिष्ठा 
को भूल गया है, ज॑से सिंह का बच्चा भेड़ों में सम्वधित हो कर अपने 
आप को भूल बंठता है, वेंसी ही दशाआज इस जीवात्मा की हो 
हो रही है, इसने अपने स्वरूप को विस्मृत कर दिया है, सिंह होकर 
गीदड़ बन गई है, स्वामी होकर दास का रूप ले रही है, इस की 
अज्ञानता इतनी अधिक बढ चुकी है कि लेखनी उसे अंकित नहीं 
कर सकती । कितने आइचयें और खेद की वात है कि मनुष्य स्वयं 
अनाचार का सेवन करता है, बुराई के बीज स्वयं बोता है, अनाथों, 
असहायों, अशरणों और विधवाओं के जीवनोद्यान को स्वयं अपने 


४६: 


हाथों से भाग लगाता है, दुकानों पर बेठकर कम तोलता है, कम 
नापता है, मिलावट करता है, ग्राहकों की भांखों में हल क्रोंकता 
है, इसके भ्रतिरिक्त धर्मस्थानों मे बेठ कर भो अनुचित कार्य करके 
उन की पविज्ञता को स्वयं नष्ट करता है, परन्तु इन समस्त भना- 
चारों का दायित्व अपने ऊपर न रखकर परमपिता परमात्मा पर 
डाल देता है, उसे यह कहते संकोच नहीं होता कि यह सब कुछ परम- 
पिता परमात्मा की इच्छा से होता है, वही हम से सब कुछ करवाता है। 
उर्दू भाषा के कवि ने उस सत्यता को कितनी अनूठी पद्धति से प्रस्तुत 
किया है-- 
हंसी आतो है मुझको, हजरते इन्सान पर, 
फेले बद तो खुद करे लानत करे शेतान पर। 

जेसा कर वेसा फल-- 

यदि गम्भी रता से विचार करें और वस्तुस्थिति जानना चाहें तो 
यह सत्य स्वीकार ही करना पड़ता है कि जीवन में सुख-दुःख का जो 
चक्र चलता है, संकटों और झापदाओं की जो उत्सृष्टि होती है इस 
का दायित्व न भगवान पर है और न किसी देवी-देवता पर है, प्रत्युत 
जीव स्वय हो इस का जुम्मेदार है, जसा भी यह कर्म करता है, इस 
के अनुसार उस का उसे ध्रुगतान करना पड़ता है। इस सत्य से कौन 
इन्कार कर सकता है कि गेहूँ से गेह" की उत्पत्ति होती है, और जाँ 
बोने से जौं मिलते हैं। इसी भाँति श्राम्र के बीज बो कर आराम प्राप्त 
होते हैं, ऐसा नहीं हो सकता कि कौकर के बीज बोकर आराम प्राप्त 
किए जाएं । इसोलिए तो श्रनुभवी व्यक्तियों को यह कहना पड़ा-- 

करे बुराई सूख चहे, कंसे पाये कोय, 
बोए बोज बबूल के, आम कहां से होय ? 
मनुष्य यदि मदिरापान करता है तो उस पर मदिराजन्य प्रभाव 


:१०७: 
पड़ता है. इसके विपरीत यदि वह दूध का सेवन करता है तो वह 
दुग्ध-जन्य प्रभाव से प्रभावित होता है। इसी भांति जैसे कर्म होंगे 
बसे ही फल की प्राप्ति होती है । पंजाबी-भाषा के एक कवि के दब्दीं 
में कहें तो-- 
कर्म मनुष्य जो जेसा करसी, बसा हो फल पासी, 
बीजूगा जो अक्क दे बूटे, अम्ब कहां से खासी ? 


ऊपर की पंक्तियों में जो कुछ कहा गया है, इस से हम यह अभि- 
व्यक्त करना चाहते हैं कि कर्म की शक्ति ही मनुष्य के जीवन-रथ को 
चलाती है, कुम्भकार के चाक को जैसे उस का दण्ड घुमाता है, ऐसे ही 
जीवन रूपी चाक को घुमाने वाली शक्ति कर्म है, जब तक घड़ी को 
चाबी न दी जाए, तब तक वह चल नहीं सकती, फलत: चाबी के 
माध्यम से घड़ी अपना कार्य सम्पन्न करती है। इसी तरह कर्मों की 
चाबी जीवन की धड़ी को गतिशील बनाती है, उसे चलाती है, अ्रतः 
जीवन के घटना-चक्र का उत्तरदायित्व परमात्मा या किसी देवी- 
देवता पर डालना उचित नहीं, इस का सब दायित्व मनुष्य के अपने 
: क्रिया-कलाप पर ही है। मनुष्य प्रारि-जगत में सब से ऊँचा प्राणी 
माना जाता है। उदृ भाषा वाले मनुष्य को अशरफुलमखलूकात कहते 
हैं। इसका अर्थ होता है--अशरफ-सब से शरीफ, उच्चतर | मखलुक- 
जो पंदा किया गया है। भ्र्थात्‌-सृष्टि का सबसे उत्तम प्राणी। 
इससे स्पष्ट है कि जितना यह ऊचाई से सोच सकता है, उतना कोई 
और प्राणी नहीं, किन्तु कर्मों का चक्र ही समभिए कि यह समझ 
वाला हो कर भी बे समर बन बैठा है, मेघा का भ्रागार होने पर भी 
मेधा-हीन हो रहा है। परन्तु जब शुभ कर्मों का चक्र चलेगा तो वह 
समय भी आएगा कि एक दिन जब इसका सोया श्रन्तदेंव जागेगा, 
बुद्धि के प्रकाश से इसका अन्तर्जंगत प्रकाशमान होगा, तब यह सत्यता 
को समभेगा, और इस की अन्‍्तर्वीरणणा से यही स्वर निकलेगा--- 
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दुनिया भ्रजब बाजार है कुछ जिन्‍स यहाँ की साथ ले, 
नेकी का बदला रेक है, बद से बदी को बात ले । 
सेवा खिला, सेवा मिले, फल फूल दे फल पात वे, 
झाराम दे आराम ले, दुख दर्द दे आफात ले। 
कल-युग नहीं, करयग है यह, यहाँ दिन को दे और रात ले, 
यह खूद सोदा नकद है, इस हाथ दे, उस हाथ ले $ 


कस भशौर पतशड़- 

जीवन एक उद्यान है, इस में नाना प्रकार के पौधे हैं, फल है, फूल 
हैं, परन्तु जब पतभड़ आता है, तो ये सब पौधे, फल-फूल मुरभा जाते 
है, इन की चमक, दमक, आकर्षराशक्ति सब लुप्त हो जाती है। इस का 
कारण भी करमं-चक्र ही होता है। कम-चक्र के प्रभाव से जीवन में पत- 
भड़ के ऐसे-ऐसे प्रहार होते हैं कि स्वर्ग जेसा जीवन भी नरकतुल्य बन 
जाता है, जिसे देखने के लिए लोग दूर-दूर से आते हैं, कर्मों का प्रकोप 
होने पर उसे पास बठाने को भी कोई तैयार नहीं होता, श्रडौसी पड़ौ- 
सियों को भी उससे दुर्गन्ध आने लगती है। बजरंगबली हनुमान की 
जननी महासती श्र जना को कौन नहीं जानता ? जब कर्मों के प्रकोप 
ने उसकी जीवन-वाटिका को उजाड़ना आरम्भ किया तो उसकी जड़ें 
हिलादी, सास-ससुर ने तो उसके साथ जो द व्यवहार किया था वह 
किया ही था, परन्तु माता-पिता ने भी कोई कसर नहीं छोड़ी, उसके 
साथ ऐसा द्‌ :खद व्यवहार किया कि मस्तिष्क चकरा जाता है, किसी 
ने उसे अपने पास तक नहीं रखा और न किसी ने झराश्रय दिया। इसी 
कारण महासती अ्रंजना के जीवन में वह घड़ी भी आई कि जब वह 
झकेली वन में पड़ी थी, माता-पिता सास-ससुर पति, कोई उसका 
संरक्षक नहीं था। सर्वथा श्रसहाय नारी-जीवन, फिर गर्भवती, इस पर 
भी अपमानित करके घर से निकाल देना, कित्तना भयंकर घटनाचक्र 
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है ? परन्तु कर्मों के प्रकोप के भागे यह सब कुछ संभव है, वहां अ्सम्भव 
की भाषा का प्रयोग ही नहीं मिलता । 


कर्मों की विलक्षण शक्ति-- 

संसार में घन, जन और बल आदि की अनेकविध शक्तियां देखने 
में श्राती हैं, परन्तु कम की शक्ति इन सब से बलवान है, कमं-शक्ति के 
सनन्‍्मुख ये सब शक्तियां तुच्छ है, नगण्य हैं, न होने ज॑ंसी हैं। उत्तराध्य- 
यन सूत्र के ३३ वें भ्रष्ययन की पहली गाथा में भगवान महावीर ने 
अपने प्रधान शिष्य श्री गौतम जी महाराज के सामने कर्मों की शक्ति 
का वर्णन करते हुए एक दिन फरमाया था-- 

“जेहि बद्धों भ्रयं जीवो, संसारे परियत्तइ 

कर्मों के घागे से वन्‍्धा हुआ यह जीव संसार में अनेक प्रकार के 
रूप धारण करता है। कर्मों के कारण यह जीव कभी मनुष्य गति में 
आता है, मनुष्य बनता है, कभी पशु गति में जाकर पशु का रूप ग्रहण 
करता है, चींटी, कीड़ा, मक्खी, मच्छर, सांप, बिच्छु, शेर, बाघ आदि 
जीवों की जितनी भी अवस्थाए' पाई जाती है, इन सब की प्राप्ति कम 
के प्रभाव से ही होती है।नारकीय और स्वर्गीय जीवन का मूल 
कारण भी यही कर्म है। मनुष्यादि इन चारों गतियों में सुख-दु:ख 
के जो दुदय दृष्टिगोचर होते हैं, इन के पीछे कम की शक्ति ही काम 
कर रही है, जसे + फुटबाल के मंदान में फुटबाल (गेन्द)कभी इधर, 
कभी उधर ठोकरें खाता फिरता है वेसे ही यह जीव भी कर्मों से 
बन्धा हुआ संसार रूपी क्रीडा-भूमि में भ्रनादि काल से ठोकरें खाता 
चला आ रहा है | अधिक क्या, नरक, स्वर्ग आदि सभी स्थानों की सेर 
( भ्रमण ) भी यह कम हो इसे कराता है। इसीलिए तो भगवान 
महावीर फरमाते हैं-- 


नचमई का बड़ा गेंद जिस के भीतर रबड़ की थैली में हवा भरी रहती 
है, उस गेंद से खेला जाने वाला खेल । 
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एगया देवलोएस,, भरएसु वि एगया । 
एगया झासुरं कार्य, अहाकम्मेहि गच्छड ॥ 
-:उत्तराध्ययन» श्र० ३॥३ 

+यह जीवात्मा अपने कृत कर्मों के अनुसार कभी देवताओं के 
जगत में उत्पन्न होता है, कमी नरक को भीषण दु :ख-ज्वालाओं में 
जलता है, और कभी राक्षसों के संसार में जन्म धारण करता है। 
इस तरह यह जीव जितनी भी आकृत्तियों में दिखाई देता है, उनका 
मूल कारण कमं ही है। 

कुछ लोगों की मान्यता है कि जीव सुख-दुःख भोगने में स्वयं 
समर्थ नहीं है, भरत: ईश्वर उसे सुख-दु :ख भोगने के लिए स्वर्ग और 
नरक में भेज देता है। इसीलिए उनके यहाँ यह कहा जाता है-- 

भ्रश्ष: जन्तुरनोशो5्यमात्मन: सुख-दुःखयोः । 
ईइवरप्ररितों गच्छेत्‌ स्वग्रं-इवर्रमेव वा॥ 

-यह भअज्ञानी जीव अपने सुख-द्‌ :ख का भोग करने में भ्रसमर्थ 
है, इसलिए ईश्वर का भेजा हुआ स्वर्ग या नरक में जाता है। 

यदि गम्भीरता से विचार करते हैं, तो इस मान्यता में कोई 
सत्यता दिखाई नहीं देती क्योंकि जो ईएबर जीव को कर्मों के फल का 
भुगतान करा सकता है, उस के अशुभ कर्मों का उसे दण्ड दिलवा 
सकता है, तो वह ईश्वर जीव को भ्रशुभ कर्मों के करने से रोक क्यों 
नहीं सकता ?, लोक-व्यवहार में भी देखा जाता है कि ज्ञात अवस्था में 
यदि राज्यक्मचारी अपराधियों को, झ्राततायी व्यक्तियों को, लुटेरों को 
और राजद्रोहियों को शासन-विरुद्ध कार्यों से निवृत्त नहीं करते तो 
दे दोषी माने जाते हैं। भतः कम-फल के प्रदान में /८ईदवबर का 
कोई भी हस्तक्षेप नहीं समझना चाहिए, और न इस में किसी 


२८ इस सम्बन्ध में झागे “ईश्वर कर्म का फल नहीं देता” इस प्रकरण में 
विस्तार से चिल्तन किया जाएगा। 
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देवी-देबता का कोई हाथ जानना चाहिए। कर्म की शक्ति ही 
संसार के नाटक का सूत्रधार है। इस के भ्रागे सभी नतमस्तक हैं, 
बनी हो या निर्धन, छोटा हो या बड़ा, युवक हो या युवति, वृद्ध हो 
बृद्धा, रंक हो या सम्राट सभी ने क्म-शक्ति के भ्रागे अपने मस्तक 
भुकाए हैं। कोई कम के प्रभाव से अदूता नहीं रहा । भगवान ऋषभदेव 
की बारह महिने तक अन्न-जल नहीं मिला | इस का कारण भी उन 
का पूर्वकृत कर्म ही था । भगवान आदिनाथ ने पूव॑भव में पशुओं 
और अपने नौकरों के भोजन में रुकावट डाल कर श्रन्तराय कर्म ही 
उपाजना की थी | भगवान महावीर के कानों में कीले ठोके गए । 
यह भी कर्म का ही प्रहार था। भगवान महावीर ने त्रिपृष्ठ वासुदेव 
के भव में नृत्य-गान बन्द न करने के कारण अपने मंत्री के कानों में 
गरम-गरम शीशा डलवाया था। परिशामस्वरूप इन्हें भ्रपने कानों में 
कील ठुकवाने पड़ । इससे स्पष्ट है कि जब तीर्थकर, चक्रवर्ती. वासुदेव 
और बलदेव भी कर्मों के प्रभाव से नहीं बच सके, तब हम लोग 
कर्मों के प्रभाव से केसे बच सकते है? 

कर्मों की विलक्षण शक्ति के विलक्षण घटना-चक्र का परिज्ञान 
प्राप्त कर लेने के अनन्तर सुखाभिलाषी मानवी व्यक्ति का कर्च्तब्य है 
कि वह अशुभ कर्मों की समुत्पादक कारण-सामग्री से सदा बचता 
रहे, भ्रन्यथा कर्मों का दानव जीवन को प्रताड़ित किए बिना नहीं 
रहेगा, भौर लाख प्रयत्न करने पर भी इस से अ्रपना पिण्ड छुड़ाना 
कठिन हो जाएगा। अत: अशुभ कर्मो का परित्याग करके शुभ कर्मों 
के सम्पादन की ओर ध्यान देना चाहिए। कहा भी है-- 


दुष्ट कर्म दुख देत हैं, कर लो यत्न हजार, 
बचना चाहो दुःख से, छोड़ो पापाचार। 
सुख उपजत शुभ कमे से, करो दया उपकार, 
/ज्ञानमुनो” शुभ कम से, बेड़ा होवे पार ॥ 
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प्रदन उपस्थित होता है कि जिस कम के सम्बन्ध में इतनी लम्बी- 
चौड़ी बातें बताई जाती हैं, वह कर्म क्या है ? कर्म किसे कहते हैं ?, 
इस का स्वरूप कैसा है ?, कर्म कितने प्रकार का होता है ?, कर्म झपना 
फल कंसे देते हैं ?, श्रात्मा के साथ कर्म का सम्बन्ध कैसे होता है? 
किन-किन कारणों से होता है ?, संब्लेशरूप परिणाम अपनी आ्राक्षरत 
शक्ति से श्रात्मा पर एक प्रकार की सूक्ष्म रज का पटल किस तरह डाल 
देते हैं? किस कारण से कम में कैसी शक्ति पेदा होती है ?, कर्म 
अधिक से अधिक और कम से कम कितने काल तक आत्म-प्रदेशों से 
सम्बन्धित रह सकता है ?, आत्मा के साथ लगा हुआ कर्म कितने 
समय तक फल देने में असमर्थ होता है ?, फल का नियत समय बदला 
जा सकता है या नही ? यदि बदला जा सकता है तो उसके लिए 
व्यक्ति को कसी साधना करने की आवश्यकता रहती है ? आगे की 
पंक्तियों में इन सब प्रश्नों को लेकर संक्षेप में चिन्तन प्रस्तुत किया 
जाएगा। 


अ्रथ कर्म का गहन है, समझो चतुर सुजान। 
ज्ञानमुनी' जो समझ ले, बन जाए इन्सान ॥ 


कर्म क्‍या है ? 

कर्मवाद की मान्यता है कि सुख-दुःख, सम्पत्ति, विपत्ति, ऊच 
और नीच आदि जितनी ग्रवस्थाए हैं, उनके होने में +-काल, स्वभाव, 
+-शास्त्र कहता है कि काल, स्वभाव, नियति, पूर्व-कृत कर्मक्षय और पुरुषार्थ 
इन पांच कारणों के समुदाय से मोक्ष की प्राप्ति होती है। इन में से एक भी न 
हो तो मोक्ष-प्राप्ति असंभव है। मोक्ष-प्राप्ति में काल का श्रपना महत्त्वपूर्ण 
स्थान है, काल के विना मोक्ष रूप कार्य की सिद्धि नहीं होती, भव्य जीव 
समय पर ही मोक्ष जा सकते हैं, इसलिए मोक्ष-प्राप्ति में काल की श्राववयकता 
पढ़ती है। यदि केवल काल को ही कारण मान लिया जाए तब तो श्रभव्य 
जीव भी मोक्ष चले जाए गे, अभव्यों का मोक्ष-प्राप्त करना स्वभाव नहीं है, 
इसलिए बे मोक्ष में नहीं जा सकते हैं, भव्यों का मोक्षगमन स्वभावसिद्ध 
होने से वे मोक्ष में जा सकते हैं। यदि काल और स्वभाव दोनों ही कारण 
भान लिए जाए' तब सब भव्य जीव एक साथ मोक्ष में चले जाए गें, परन्तु 
ऐसा नहीं होता है, क्योंकि नियति(होनहार) का योग न होने से सभी भव्यजीव 
एक साथ मुक्त नहीं होते, जिन्हें काल और स्वभाव के साथ निर्यात का योग 
मिलता है, थे ही मोक्ष में जा पाते हैं। काल, स्वभाव और निर्यात इन तीनों 
को ही केवल मोक्ष प्राप्त का कारण मान लें तो श्रेणिक राजा मोक्षमें चले 
जाते, परन्तु उन्होंने मोक्ष के भ्रनुकूल उद्योग करके पू्वकृत कर्मों का क्षय नहीं 
किया, झतः: उक्त तीन कारणों का सान्लिध्य होने पर भी वे मुक्त नहीं हो 
सके । इसलिए पूर्वकृत कर्मक्षय और उद्योग-पुरुषार्थ इन दोनों को भी मुक्ति- 
प्राप्ति का कारण स्वीकार किया गया है । शालिभद्व मुनिवर भी पूर्वकृत क्र्म 
का क्षय न करने से मुक्त न हो सके । अवशिष्ट चार बातें तो वहां थी, परन्तु 
कर्म क्षय नहीं था, फलत: वे मुक्ति में नहीं जा सके। मरुदेवी माता बिना 
पुरुषार्थ के मुक्त हो गई हैं, ऐसी बात नहीं है, क्योंकि वे भावों की उच्चता 
के कारण क्षपक श्रेणी ( आ्रात्मविकास की ओर श्रग्सर जीवों के मोह 
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पुरुषार्थ आदि अन्यान्य कारणों की भांति कर्म भी एक कारण है। 
जन दर्शन में जिस श्र्थ के लिए कर्म शब्द का प्रयोग किया गया है, 
उस अर्थ के श्रथवा उससे कुछ मिलते-जुलते न्र्थ के लिए ज॑नेतर 
दर्शनों में भी अनेकों क्षब्द उपलब्ध होते हैं। जंसे कि-माया, अविश्ञा, 
प्रकृति, अपूर्व, वासना, आशय, धर्माधर्म, श्रद॒ष्ट, संस्कार, दंव और 
भाग्य आदि । माया, अ्रविद्या और प्रकृति ये तीन शब्द वेदान्त-दर्शन 
में पाए जाते हैं। इनका मूल भाव जन दर्शन के >८भाव कर्म से 
मिलता-जुलता है। भ्रपूर्वे शब्द मीमांसा-दशेन में मिलता है, वासना 
शब्द बौद्ध-दर्शन में प्रसिद्ध है, परन्तु योग-दर्शन में भी इसका प्रयोग 
किया गया है। आशय शब्द विशेषकर योग तथा सांख्य दर्शन में 
मिलता है, धर्माधर्म अभ्रदुष्ट और संस्कार इन तीन शब्दों का प्रयोग 
और दर्शनों में भी पाया जाता है परन्तु विशेषरूप से न्याय तथा 
वेशेषिक दर्शन में इन का प्रयोग मिलता है । देव, भाग्य, पुण्य और 
पाप गश्रादि ऐसे अझत्रेकों शब्द हैं जो सब दर्शनों के लिए साधारण से हैं। 
जितने दर्शन प्रात्मा को मानते हैं, और पुनर्जन्म की मान्यता स्वीकार 
करते हैं, उनको पुनर्जन्म की उपपत्ति-सिद्धि के लिए कर्म के अस्तित्व 
को स्वीकार करना ही पड़ता है। भले ही इन दर्शनों की भिन्‍न-भिन्‍न 
प्रक्रिया के कारण या चेतन के स्वरूप में मतभेद होने के कारण कर्म 
का स्वरूप थोड़ा, बहुत भिन्न-भिन्न जान पड़ , परन्तु इसमें कोई सन्देह्‌ 
नहों है कि सभो आत्मवादी दर्शनों ने माया झादि किसी न किसी 
नाम से कम की सत्ता को माना ही है । 
कर्म शब्द का श्रथे- 

कर्म क्या है ? कर्म किसे कहते है ? कर्म की रूप-रेखा क्‍या है ? 


को सर्वथा निर्मल करने का एक क्रमविशेष) पर आरूढ होकर शुक्लध्यान- 
रूप प्रन्तरंग पुरुषार्थ करके ही मुक्तिघाम में जा पाई हैं। 


»< आावकर्म जैनदर्बोनसम्मत कर्म का एक भेद है। इस का विवेचन आगे 
किया जाने वाला है । 
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यह जान लेना भी आवश्यक है । कर्मशब्द, लोक-व्यवहार और 
शास्त्र दोनों में प्रसिद्ध है । इसके अनेकों श्रथं उपलब्ध होते हैं। 
सामान्यरूप से कर्म शब्द का भ्रर्थ क्रिया किया जाता है। वेदों से 
लेकर ब्राह्मण काल तक जितने भी वंदिक ग्रन्थ देखने में आ्राते हैं, उन 
सब में कर्म को क्रिया के रूप में देखा गया है । व दिक क्राल के प्रसिद्ध 
अद्वमेध, नरमेध और गोमेथ श्रादि यज्ञों के लिए जो क्रियाएं की 
जाती हैं, उनके लिए जो विधिविधान निश्चित किए गए है, वे सब कमे 
माने गए हैं। कामधन्वे के श्र में भी कर्म शब्द का प्रयोग मिलता 
है। खाना, पीना, चलना, फिरना और काम्पना आदि सभी कार्य कर्म 
के नाम से व्यवहृृत होत हैं। स्म्ृति-ग्रन्थों के मानने वाले, ब्राह्मण 
क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र इन चारो वर्णो और ब्रह्मचर्य, गृहस्थ, वान- 
प्रस्थ एवं संन्यास इन चार आश्रमों के लिए निश्चित किए गए कार्यों 
को कर्म स्वीकार करते हैं। व्याकरण बनाने वाले वैयाकरण कर्म 
शब्द का--“कर्ता अपनी क्रिया के द्वारा जिसे प्राप्त करना चाहता है" 
इस श्रयं में प्रयोग करते हैं । पौराणिक लोगों में ब्रत श्रादि धामिक 
क्रियाओं के अर्थ में कर्म शब्द प्रयुक्त होता है। परन्तु जन-दर्शन कर्म 
को केवल क्रियारूप स्वीकार नही करता । ज॑न-दर्शन का विश्वास है 
कि जब मानस में किसी भी तरह का कम्पन होता है, हृदय प्रशस्त या 
अग्रशस्त, घामिक या अवामिक, पुण्यरूप या पाप-रूप संकल्प या विकल्प 
करता है तो उस समय आत्मग्रदेशों में एक प्रकार की हलचल-सी 
होती है, तब जिस क्षेत्र में आत्मप्रदेश हैं, उसी क्षेत्रमें रहे हुए श्रनन्‍्तानन्त 
कमें-योग्य पुदूगल आत्मप्रदेशों के साथ बन्ध को प्राप्त होते हैं। भ्र्थात्‌ 
अध्यवसायों से, बाहिर के भ्रनन्‍्तानंत परमाणु श्रात्मा की ओर भ्राक्ृष्ट 
होते हैं, और वे आ्रात्मा से सम्बन्धित हो जाते हैं, आत्मप्रदेशों से 


लाते है। लए जन सन ते जेलस्स के कम क तो बट कर" या जुड़े हुए ये परमाणु ही जेन-दर्शन की दृष्टि से कर्म कह- 
लातेहें । जन-दशन ने मुख्यरूप से दो हैं । 


संस्कृत-व्याकरण के अ्रनुसार भी कर्म-शब्द की भनेकों व्युत्पत्तियां 
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देखने में झराती हैं। जंसे कि-जौव॑ परतन्त्री कुवस्तीत कर्मारि | प्र्थात्‌- 
जो जोव को परतन्त्र, पराधोन' बना डालते हैं, वें कर्म कहलाते 
है। जीवेन मिव्यावशेावि-परिशाम:ः क्रिपन्त इति कर्माशि, अर्थात्‌ 
मिथ्यादर्शन (मिथ्यातविश्वास) आ्रादि रूप परिणामों से युक्त होकर 
जीव के द्वारा जिनकी उपाजना की जाती है उनको कर्म कहते हैं। 
प्राकृत-भाषा में भी क्म-शब्द की व्युत्पत्ति उपलब्ध होती है। प्राकृत- 
भाषा के श्राचार्य कहते हैं-कौरइ जीएणा हेउहि जेस त्तो भण्णए 
कल्मं” अर्थात्‌-मिथ्यात्व, अविरति आदि कारणों से जोव के द्वारा 
जो किया जाता है, वह कर्प कहा जाता है। 
कर्मों के दो भेद- 

ज॑नणास्त्र में कर्म शब्द से दो श्रर्थ लिए जाते हैं, पहला रागद्वेषा- 


पलक बार वजन और आज्ञा के ते, और दूसरा-कार्मण जाति के पुद्गल-विशेष । राग- 
_देष[त्मक परिणाम को भावकर्म और कामेण जाति के पुदुगल-विशेष 
5287 इक हि । भावकर्म भावरूप होते है और द्रव्यकमं द्रब्य- 
रूव। जीव के मानस में जो विचार-धारा चलती है, संकल्प-विकल्प 
हीते हैं, कोध आदि परिणाम उत्पन्न होते है, किसी को लाभ या- 
हानि पहुँचाने का मानसिक आयोजन चलता है, यह सब मानसिक 
जगत भावकरमं में परिगणित्त होता है और इस मानसिक जगत के 
आधार पर जीव के पादवंवर्ती जो परमाणु झ्ात्मा के साथ जुड़ते 
हैं, आत्मप्रदेशों से सम्बन्ध स्थापित करते हैं, उन को द्रव्य कम के 
अन्तर्गत माना जाता है । ये द्रव्यरूप क्मं-परमाण मिथ्यात्व, श्रवि- 
रति, प्रमाद, कबाय और योग के कारण आत्मप्रदेशों से आबद्ध 
होते हैं । 
कब वी शेनॉलि के कोर मे जा: कर्म को. काश्ण साना 
गया है । भाव कमे राग-द्वेषरूप होता है । इसीलिए भगवान महावीर 
ने --"रापो य दोसो वि व कम्मवीय” यह कहकर राग और हेष को 
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कर्मों का बीज स्वीकार किया है। बसे रागहेष के साथ कर्म का काय- 
कारण भाव पाया जाता है। अर्थात्‌ जैसे तृष्णा और मोह का परस्पर 
कार्यकारण भाव होता है, तृष्णा से जैसे मोह और मोह से तृष्णा >< 
पंदा होती है, वंसे ही रागद्वेष के साथ कर्म का कार्य-कारण भाव 
होने से, राग द्वेष से कर्म और कर्म से राग-द्वेष उत्पन्न होता है। राग 
शब्द माया-कपट और लोभ का तथा ह्वंष शब्द क्रोध और मान-अहं- 
कार का बोधक समझना चाहिए । भाव यह है कि क्रोध, मान, माया 
और लोभ इन कषायों के कारण आत्मप्रदेशों में एक प्रकार की 
हलचल-सी पंदा होती है, परिणामस्वरूप आत्मप्रदेशों के पाइवंवर्ती 
अनन्तानन्त परमाणु आत्मा की ओर आक्ृष्ट हो कर उस से सम्बन्धित 
हो जाते है, जो द्रव्यकमम के नाम से व्यवह्ृत किये जाते है । ४ 
परमाणु कंसे आक्ृष्ट होते हैं ? - 

प्रशन हो सकता है कि आत्मा परमाणुझों को अपनी ओर कैसे 
आाकृष्ट कर लेती है, और उस के साथ ये कर्म-परमाणु किस पद्धति 


से सम्बन्ध स्थापित कर लेते हैं ? इस प्र] का समाधान करते हुए 
कमवाद के मर्मन्न जनाचार्य बतलाते है कि ज॑से कड़ाही के अन्दर 


पा जाए में जज्ब्‌ 
४ तो है, भौर जिस तरह मकनातीस (तु तू एक तरह का 
,दाक्ृतिक या कृत्रिम पत्थर, जो हे को अपनी भोर खीचता है) 

| लोहे को भ्रपनी ओर आ्राकृष्ट कर लेता है तथा जसे कपड़ा पानी 
को सोख लेता है, इसी तरह यह जीव सकल्‍प और विकल्प के संसार 
में पहुँच कर ग्रास-पास के अनन्तानन्त परमाणुप्रों को खीच लेता है 
और उन से अपना सम्बन्ध जोड़ लेता है। इसके ग्रतिरिक्त, आज के 
वेज्ञानिकों की मान्यता है कि वृक्ष से टूटा हुआ फल ऊपर आकाश की 
झ्लोर न जाकर जो भूमि पर गिरता है इस का कारण केवल भूमि 

में अवस्थित आकर्षण शक्ति ही समझना चाहिए। भूमि में स्वभाव से 


> एवमेव मोहाययरा खु तण्हा, मोह च तप्हाययण वयति | उ० अ० ३२६९ 
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ही यह विशेषता पाई जाती है कि वह प्रत्येक वस्तु को अपनी ओर 
खींचती है, ऊपर की ओर नहीं जाने देती । जैसे वंज्ञानिक भूमि में 
झाकर्षणश्शक्ति का अस्तित्व स्वीकार करते हैं, वैसे जैनाचारय संकल्प- 
लि नमन ान की वाटिका में विहरण कर रही आत्मा में अपने पारवेवर्ती 





और जो परमाण खिच कर आत्मा के साथ चिपट जाते हैं, वही 
परमार द्रव्यकर्म कहलाते हैं, इसलिए ज॑नदर्शन कर्मों को चेतन न 
मान कर जड़ स्वीकार करता है । जं॑न-दर्शन के मन्तव्यानुसार 
कार्मण वर्गणा (कर्म-परमाणशुओं का सजातीय समूह) एक प्रकार की 
श्रत्यन्त सूक्ष्म रत (पुद्गलस्कन्ध-परमाणुसमुदाय) होती है, जिसे 
इन्द्रियाँ सूक्ष्मदर्शक यन्त्र के द्वारा भी नहीं जान सकतीं, सर्वज्ञ या 
परम अविध-ज्ञानी ही उसे जान सकते हैं । 
कर्म भ्रात्मा से कंसे जड़ते हैं ? 

द्रव्यकर्म की व्याख्या करते हुए ऊपर बताया गया है कि संकल्प- 
विकल्प के आधार पर शआआरात्मप्रदेशों में कम्पन होने से आत्मा के पराश्वे- 
वर्तोी अनन्तानन्त परमारु आत्मा से सम्बन्धित हो जाते हैं । भ्रब प्रश्न 
यह उपस्थित होता है कि ये परमाणु ग्रात्मप्रदेशों से कंसे जुड़ते हैं ? 
इनकी पद्धति क्‍या है ? कुछ विचारकों का कहना है कि श्रात्म-प्रदेश 
झौर कमं-परमाण दूध-पानी की तरह मिलते हैं, कुछ विचारक लोहे 
झौर अग्नि की भांति इनका मिलाप मानते हैं, वस्तुस्थिति क्‍या है ? 
यह समझ लेना भी भझ्रावश्यक है। हमारे विचार में ग्रात्म-प्रदेश 
और कर्म-परमाणु न नोर-क्षीर की भांति खिब्रते हैं. भौर नाँही 
लोहागर्नि की तरह, क्योंकि भ्रात्म-प्रदेश सदा अखण्डित रहते हैं, जेसे 
दूध करा-करए के रूप में बिखर सकता है, बसे भ्रात्म-प्रदेश वहीं, तथा 
जैसे लोहे के कणों के भ्रन्दर अग्नि प्रवेश कर जाती है, वैसे आत्म- 
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प्रदेशों के भ्न्द्र कमं-परमाणओं का प्रवेश नहीं हो सकता, क्योंकि 
उनमें कहीं भी कोई वस्तु प्रविष्ट नहीं हो सकती। श्रतः आात्म-प्रदेशों 
और कम परमाणओरों का सम्बन्ध मेघाच्छन्न हे आयी पयकता 
ग्रह्-की भांति था स्वर्ण पर लगे हुए सं की समझना 
चाहिए । क्योंकि कर्म-परमाणु आत्म-प्रदेशों को केवल आवृत करते 
हैं, भ्रावरण बन कर उन पर छा जाते हैं तथा उन की ज्ञानादि 
शक्तियों को परदा वन कर ढक देते हैं, ,किव्तु-उब-से...एकमेक वहीं 
' जिया श्रात्म-प्रदेशों और कमं-परमाशुओं का सन्बन्ध स्वण 
पर लगे मल की भाँति द्वी मानना अधिक यपयुक्त प्रतीत होता है। 
वस्तुस्थिति तो कैवनो भगवान ही जाने है ।_ 
कर्मवाद का श्राविर्भाव क्‍यों ?-.. 


सिद्धान्त है कि आवश्यकता आविष्कार की जननी होती है, बिना 
आवश्यकता के आविष्कार का आविष्कार नहीं हो पाता। इस 
सिद्धान्त के अनुसार यहां एक प्रश्न उपस्थित होता है कि कमंवाद के 
आविष्कार की क्या आवश्यकता थी ? कर्ंवाद का आविर्भाव क्‍यों 
हुआ ? भगवान महावीर के सामने ऐसी कौन सी परिस्थितियाँ थी 
जिनके कारण उनको कमंवाद के सम्बन्ध में इतना गंभीर और सूक्ष्म 
चिन्तन संसार के सामने रखना पड़ा ? प्रश्न सामायिक है और बुद्धि- 
संगत भी। हमारे झ्चायों ते भी इस प्रश्न का बड़ा सुन्दर सामाधान 
किया है। उनका कहना है कि भगवान महावीर ने जिस समय कर्म- 
बाद का सिद्धान्त जनता के सामने उपस्थित किया, उस समय उनके 
सन्मुख तीन बातें विशेष रूप से प्रचलित हो रही थीं। ज॑सेकि १-वंदिक 
परम्परा की ईशव र-सम्बन्धी आन्त मान्यता। २-बौद्धधर्म का अयुक्त 
एकान्त क्षशिकवाद, और ३-आलात्मा को जड़ तत्त्वों के अन्तर्गत 
स्वीकार करना । 

भगवान महावीर के युग में जंनधर्म के अतिरिक्त वैदिक और 
कोड्ध के दो धर्म ही मुख्य ये । दोनों की. अपनी-प्रपनी मान्यत्ताएँ थी । 
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वेदों, उपनिषदों, स्मृतियों तया वेदानुयायी कुछ प्न्य दर्शनों में ईइवर- 
सम्बन्धी ऐसी कल्पनाएँ थी, जो प्रामारिकता की कसौटी पर खरी 
नहां उतर रहो थां; जतेकि जगत का निर्माता ईश्वर है, वही अच्छे 
और बुरे कर्मों के फल का भुगतान कराता है, कर्म जड़ होने से ईश्वर 
की प्रेरणा बिता अपना फल स्वयं दे नहीं सकते | इसके श्रतिरिक्त, यह 
भी कहा जा रहा था कि जीव, जीव रहता है, वह ईदवर नहीं बन सक- 
ता, तथा ईश्वर को कृपा के बिना संसार-सागर का किनारा' भी नहीं 
मिल सकता । वदिक-परम्परा को ईश्वर-सम्बन्धों ये मान्यताएँ भग- 
वान महावीर को युक्तियुक्त प्रतीत नहीं हुई । इन्हें इन मान्यताश्ों में-- 
१-कत कृत्य ईदवर का बिता प्रयोजन सृष्टि की रचना करना। तथा उस 
में हस्तक्षेप करना, २-प्रात्म-स्वातव्य की सर्वेथा उपेक्षा का होना और 
३-करमंर्गक्ति के अद्भुत चमत्कारों का अबोध, ये तीन भूलें हष्टिगोचर 
हुई । भगवान महावीर ने फरमाया कि ईश्वर ने जगत की जो रचना 
को है, इसका उद् इग्न क्या है ? झ्राधि. व्याधि और उपाधि के सन्ताप 
से सन्तप्त संसार क्‍यों बनाया गया ? इसकी रचना किए बिना ईइ्वर 
को क्‍या तकलीफ थी ? फिर रचना भी ऐसी, जिस में कामनाओं झौर 
वासनाओ की ज्वालाएँ उठ रही हैं, शान्ति का जहां चिन्ह भी नहीं है, 
स्वत्र दु:खों का साम्राज्य है। दूसरी बात, यदि ईदवर ही सर्वेसर्वा 
है, और उसकी प्रेरणा से ही सब कुछ होता है, तो कसाई की छुरी 
गौ की गरदन को किस की प्रेरणा से काटती है ? डाकू जो डाके 
डालते हैं, आततायी और व्यभिचारी लोग नारी-जगत का शील-भंग 
करते हैं, उनके सतीत्व के साथ खिलवाड़ करते हैं, यह किस की प्रेरणा 
से ? क्या यह सब कुछ ईश्वर की प्रेरणा से होता है ? यदि उसकी 
प्रेरणा से होता है तो जन-जीवन को दु:खों की श्राग में जलाने वाला 
व्यक्ति क्या ईश्वर कहा जा सकता है ? कभी नहीं । अतः यही मानना 
उचित प्रतीत होता है कि संसार की प्रवृत्तियों के साथ ईइवर का कोई 
सन्बन्ध नहीं है, जोवात्मा जो कुछ करता है, उसका दायित्व उसी पर 
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रहता है। कर्म-फल क। भुगतान कराने के लिए भी जीवात्मा को किसी 
की सहायता की श्रपेक्षा नहीं रहती, कर्म स्वयं ही ग्रपना फल जीवात्मा 
को प्रदान कर देता है। विष चेतन के साथ मिलकर जैसे अपने प्रभाव 
से उसे प्रभावित कर लेता है, वसे कर्म भी जीव को सुख-दुःख रूप फल 
का भुगतान करा देता है। जीव सदा जोव ही रहेगा, वह ईइवर नहीं 
बन सकता, यह मान्यता भी ठीक नहीं है, क्यांकि कर्मफल का श्रात्य- 
न्तिक नाश जीव को ईश्वर बता सकता है, उप्त में बाधा क्‍यों ” इसके 
अतिरिक्त, कर्म जड़ अवश्य है, परन्तु जड़ होता हुआ भी बड़े चमत्कार 
दिखनाता है, जत्र यह चेतन व्यक्ति पर अपना प्रभाव दिखलाने लगता 
है,ता उप्ते श्राइवर्य वकित बना डालता है । इस सम्बन्ध में विशेयरूप से 
चिन्तन-“कर्म अयना फन कंपे देते हैं ?” इस प्रकरण में किया जाते 
वाला है । 

भगवान महावीर ने उक्त तोनों भूलों को दूर करने के लिए, 
तथा वस्तुस्थिति को संसार के सन्‍्मुख लाने के लिए करमंवाद का 
उपदेश दिया है। इस कमंत्राद के पीछे भगवान महावीर का बड़ा ही 
सूक्ष्म ओर गम्मोर चित्तन चन रहा है। इस में संकोर्ता, भ्रनुदारता 
या पक्षान्धता के लिए कोई स्थान नहीं है । 

भगवान महावीर और महात्मा बुद्ध दोनों समकालीन महापुरुष 
थे। महात्मा बुद्ध कर्म और उस के विय्राक-फल कं; मानते थे, किन्तु 
उन के सिद्धान्त में क्षरिक-वाद को स्थान प्राप्त हो रहा था । क्षरिक 
वाद का त्र्थ है-प्रत्येक वस्तु उत्पत्ति से दूसरे ही क्षण में नष्ट हो 
जाती है, अर्थात्‌ प्रतिक्षण बदलती रहती है । इसलिए भगवान महा- 
वीर के कर्मवाद के उपदेश का यह भी एक रहस्य-पूर्ण उद्देश्य है 
कि यदि आत्मा को केवल क्षरिकक मान लिया जाए तब तो कर्म-फल 
की किसी भी तरह उपपत्ति-सिद्धि नहीं हो सकती । जब कर्म का कर्ता 
ही समाप्त हो गया, तब उस का फल कौन भोगेगा ? फलत: स्व-कृत 
कर्म के भोग की समस्या आत्मा को क्षरि।क मानकर समाहित नहीं 


: २५: 


हो सकती | भगवान महावीर कर्मवाद के सिद्धान्त के निडुयण से 
_ बौद्धों के इसी क्षरिक-बाद का परिहार करना चाहते हैं। जंन-दर्शन 
आत्मा को न तो एकान्त नित्य मानता है, और न एकान्त क्षरिक- 
अनित्य । जंन-दर्शव की इष्टि से आत्मा नित्यानित्य है । 
चार्वाक श्रादि दर्शनों में विश्वास रखने वाले व्यक्तियों का कहना 
है कि आत्मा कोई स्वतन्त्र द्रव्य नही है, यह तो प्रथिवी झ्रादि पांच 
भूतों के संयोग से निष्पन्न होता है, और संयोग जब वियोग का रूप 
ले लेता है तब यह आत्मतत्त्व भी समाप्त हो जाता है। ये लोग 
भौतिक देह विनष्ट होने के वाद क्ृतकर्म का भोग करने वाले तथा 
पुनर्ज नम लेते वाले किसी स्थायी तत्त्व को नही मानते । भगवान महा- 
बोर को यह मान्यता इष्ट नही है, ये आत्मतत्त्व को एक स्वतन्त्र, 
अनादि एवं भ्रनन्त द्रव्य स्वीकार करते हैं। पृथिवी आदि पांच भूतों 
के समुदाय से आत्मा की उत्पत्ति की मान्यता उन्हें सर्वथा श्रनिष्ट 
है। इसी मान्यता का विरोध या निराकरण करने के लिए भगवान 
महावीर ने कमंवाद के सिद्धान्त का उपदेश दिया है। कमंवाद आत्मा 
को अनादि, श्रनन्त उद्घोषित करता है, उसकी हृष्टि में मूलरूप 
से आ्रात्मा कभी नष्ट नही होती । 


कस को सत्ता में क्‍या प्रमाण है ?-_.. 


करमंवाद का आ्राविर्भाव क्‍यों किया गया ?, इस जिज्ञासा की पूर्ति 

के लिए ऊपर की पंक्तियों में कुछ चिन्तन प्रस्तुत किया गया है। 
अब एक प्रइन और सामने आता है कि कर्म कोई वस्तु है ? इस में क्या 
प्रमाण है ? इस प्रश्न का समाधान भी कर लेना आवश्यक है । जगत 
में जो वचित्र्य हृष्टिगोचर होता है, वेयक्तिक, पारिवारिक, सामाजिक 
या राष्ट्रिय जीवन में जो विभिन्‍नता दिखाई देती है। यही विभिन्‍नता 
कर्म के वस्तुत्व में प्रमाण है। इस तथ्य को उदाहरणों से सभ- 
सिए । देखिए, यह विश्व एक र ग-मंच (स्टेज) के तुल्य है, यहाँ नाना 


:श६: 


प्रकार के पात्र हमारे सामने ग्राते दिखाई देते हैं। इनमें कोई जीव 
घनी है, पु>जीपति है, लक्ष्मी का अ्धिनायक है और कोई निर्धन 
है, लक्ष्मी से हीन है, जीवन भर घन के लिए तरसता रहता है। एक 
व्यक्ति बलवान है, गारीरिक शक्तियों का पुञ्ज है, बड़ सुन्दर डील- 
डौल वाला है और एक निर्बल है, सर्वेया दुर्बंल है, गारीरिक इष्टि 
से बड़ा कमजोर है, कोई विद्वान है, विद्या के क्षेत्र में पूर्ण रूप से सफल 
रहता है, सरस्वती उस की रसना पर नाचती है और कोई मूर्ख है, 
अनपढ़ है, काला अक्षर उसके लिए भैस के बराबर है, कोई स्वस्थ है, 
उसने कभी रोग देखा ही नहीं, बीमारी उस के निकट नहीं आती 
आर कोई सदा रोगी रहता है, उस का कभी सर दुखता है, कभी उस के 
पेट में दर्द रहता है, वह रोगों को प्रिय है, बीमारी उसका पीछा ही नहीं 
छोड़ती, किसी का सवंत्र स्वागत होता है, जनता उसके मार्ग में पलकें 
बिछा देती है, करतल-ध्वनि से उसका अभिनन्दन करती है, और किसी 
को घृगा से निहारा जाता है, कहीं सम्मान प्राप्त नहीं होता, काली 
मष्डियों से उस का स्वागत होता है, “वापिस जाओ”' के तारे लगा 
कर उस का भअ्रपमान किया जाता है, किसी के दर्जन के लिए लोग 
तरसते हैं और किसी को कोई फूटी झ्रांख से देखना भी पसन्द नहीं 
करता, कोई दाने-दाने के लिए तरसता है, पेट भर अन्न भी जुटा 
नही पाता और किसी को भोजन-सामग्री इतनी श्रधिक प्राप्त होती है, 
कि उसे श्रजीर्णता हो जाती है, और वह उसका परिहार करने के 
लिए डाक्टरों की शरण लेता है, एक नव-जात बालक बड़ी सुन्दर 
आंखें, हाथ और पांव लेकर इस दुनिया में जन्म धारण करता है, 
और किसी को आंखें आदि अ्रवयव भी उपलब्ध नहीं होते, देखने के 
लिए और चलने के लिए भी तड़फता रहता है, किसी के दोनों टागें 
हैं और कोई टांगों से विहीन होता है, एक की रसना में बड़ा माधुये 
है, भ्ौर एक के पास निर्दोष रसना भी नहीं होती, एक के जन्‍म पर 
खुशियां मनाई जाती हैं, हु साकार होकर नाचने लगता है, मिठा- 
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इयाँ बाँटी जाती हैं और एक का जन्म होने पर सारे धर में शोक 
छा जाता है, खाने, पीने और कपड़े आदि की चिन्लाएं प्ँगड़ाई लेने 
लगती हैं, एक का बालक कार में बंठकर पढ़ने और भ्रमण करने 
जाता है, तथा दूसरा बालक पंदल ही ठोकरें खाता है, सारा जीवन 
पांव ही घिसाता रहता है। एक व्यक्ति के घर में झ्राने पर धन- 
जन की सम्वृद्धि होती है, नरक जैसा घर स्वर्ग बन जाता है भरौर 
एक के आने पर घर में अन्धकार छा जाता है, चारों ओर से 
हानि ही हानि होती है, एक व्यक्ति परिवार, समाज और राष्ट्र का 
सहारा बनता है और दूसरा सब के ह्ास का कारण 
समझा जाता है, एक उन्‍नति ओ र प्रगति का प्रतीक होता है और 
दूसरा भ्रवनति एवं दुर्गति का पात्र बनता है, एक ही पेट में पैदा 
होते वाले दो भाइयों में एक फकीर बनकर घर-घर भिक्षापात्र लिए 
घुमता है भौर दूसरा एक विशाल साम्राज्य का अधिकारी बन कर 
हजारों, लाखों जीवो की उदरपूर्ति करता है।कविता की भाषा 
में यदि कहें तो बिना किसी संकोच के कहा जा सकता है--- 
इक बाप के दो बेटे, किस्मत जुदा-जुदा है, 
शाहों का एक शाह है, दर-दर का इक गदा है। 
मांगी न भीख मिलती, सुनता न बात कोई, 
ग्रांखों से एक भ्रन्धा, रोता जो सबंदा है । 
दोलत फो हे बहारें, संसार पूजता हें, 
सुखिया है एक हरदम, होतो विजय सदा है । 
पापों है एक जालिम, दुलियों को हैँ सताता, 
करुणा का एक सागर, जिस पर जगत फिदा है । 
दाता हे इक भिखारो, ठरकुर हैँ हक पुजररी, 
अच्छे बरे कस का फल हो रहा भ्रदा हैं । 


:र८: 
शर “ज्ञान मुनि” तू तोड़े, कर्मों को बेडियों को, 
ग्ाएगी फिर घड़ी ब्रह, जब तु हो खुद खुदा है । 


इस कविता में यह अभिव्यक्त करने का प्रयास किया गया है 
के इस जगती में एक ही मां के पेट से पैदा होने वाले दो बच्चों की 
जीवन-दिशाएं एक जैसी नहीं होतीं । दोनों में आकाश-पाताल का सा 
अन्तर पाया जाता है, इस ऊहापोह से यह स्पष्ट हो जाता है कि संसार 
के रंगमंच पर जितने भी पात्र मिलते हैं, इन के जीवन में जो वैचित्र्य, 
विभिन्‍नता या अन्तर पाया जाता है, आखिर इस अन्तर का कोई 
कारण तो अवश्य है, वह क्या है ? बिना कारण के यह विभिन्‍नता 
कभी हो नहीं सकती, जेन-धर्म इस वेचित्रय का कारण अवश्य बत- 
लाता है वह यहाँ मौन नहीं रहा, इसकी मान्यतानुसार वह कारण 
कर्म है। जैनदशन का विश्वास है कि कर्म ही इस संसार का नियन्ता 
है, वही इस विभिन्‍नता का जनक है, और वही जगती के प्राणियों में 
अकृति, आकृति श्रौर स्थिति को लेकर नाना प्रकार के परिव्तेन 
लाता रहता है। 


वैयक्तिक जीवन के अतिरिक्त, सामाजिक जीवन में भी जो विषम- 
ताएं देखने को मिलती हैं, इनका कारण भी कर्म ही है। सामाजिक 
दृष्टि से एक व्यक्ति प्रतिष्ठित और सम्मानित है, समाज का प्रधान 
या महामन्त्री बना कर उस के गले में अ्रभिनन्दन के हार पहनाए 
जाते हैं, वह श्रद्धा का केन्द्र मान लिया जाता है, और एक को प्रधा- 
नादि पदों से च्युत किया जाता है, अ्रविद्वास के प्रस्ताव पारित 
करके बहिष्कृत करने का प्रयास चलता है, स्वत्र उस पर दुतकार 
की वर्षा होती है, घ्ृणास्पद मान कर उस की उपेक्षा की जाती है। 
इस विषमता का कारण भी जैन-हृष्टि से कर्म ही समझा जाता है। 
इस सत्य से कौन इन्कार कर सकता है कि जगती के प्रणियों में 
एक जैसा आत्मा निवास करता है, जब सब में एक सा जीवात्मा 
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विराजमान रहता है, तब कोई जीव मनुष्य, कोई पशु, कोई पक्षी; 
कोई कीड़ा, कोई नारकी और कोई स्वर्ग का देवता बना है, यह 
शरीरभेद क्यों ? इस के अतिरिक्त, इन शरीर-धारी प्राणियों की 
सुख-सुविधाएं भी भिन्‍न-भिन्‍न होती हैं, यातनाओ्नों का क्रम भी एक 
जसा नहीं होता, यह क्‍यों ? इस का कोई न कोई कारण तो अवश्य 
होना ही चाहिए। निष्कारण तो संसार में कोई स्थिति दिखाई नहीं 
देती । इस सम्बन्ध में कुछ विचारकों का कहना है कि इस का कारण 
ईश्वर है, अन्य कोई नहीं । सिक्‍्खशास्त्र ग्ुरुग्रन्थ साहिब में लिखा है-- 


“क्षरे करावे श्रापो श्राप, मानुष के कुछ नाहीं हाथ” 


भाव यह है कि संसार में जो भी कुछ हो रहा है, वह परमपिता 
परमात्मा की इच्छा से हो रहा है। परमात्मा ही इस संसार का 
नियन्ता है, संचालक है, भाग्यविधायक एवं कर्मफलप्रदायक है, जगतोी 
में जितती भी शारीरिक बौद्धिक, आर्थिक, सामाजिक या आचार- 
सम्बन्धी विभिन्‍नता पाई जाती है, वह सब ईश्वर की कृपा का ही 
फल है, परन्तु जैन-दर्शन इस मान्यता को स्वीकार करने से इन्कार 
करता है, उसका विव्वास है कि जीवन में अ्रच्छी या बुरी, श्रनुकूल 
या प्रतिकूल, आदरणीय या ग्रनादरणीय जितनी भी अवस्थाएँ 
दिखाई देती हैं, इन सब का कारण ईश्वर नही है, क्योंकि ईश्वर तो 
निविकार है, निलेंप है, संसार के सब भज्मटों से ऊपर उठा हुआा 
है, वह न किसी को सुख देता है, और न वह किसी को दु:खी करता 
है, संक्षेप में यदि कहें तो-मनुषप्य-जगत और पशु-जगत की जितनी 
भी विभिन्‍न दणाएं उपलब्ध होती हैं, इन के मूल में कर्म की शक्ति ही 
काम कर रही है, ईश्वर या देवी-देवता का इनसे कोई सम्बन्ध नहीं। 
इसके भ्रतिरिक्त, जीव जगत की ये सब विभिन्‍न दशाएं ही कर्म की 
सत्ता में प्रमाण हैं, यदि संसार में कर्म की शक्ति न होती तो एक ही 
परिस्थिति में जीवन यापन करने वाले व्यक्तियों के जीवन में कोई 
वेचिक््य, विभिन्‍नता या अन्तर दिखाई न देता । 
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व्यवहार में कर्म की उपयोगिता--- 
जीवन-शास्त्र का परिशीलन करने से ज्ञात होता है, पता चलता 
है कि मनुष्य जब कोई कार्य आरम्भ करता है, तो कई बार उसे 
असफल भी रहना पड़ता है, अपने आरब्ध कार्य में उसे सफलता 
प्राप्त नही होती, कोई ऐसा भयकर विध्न भ्रा पड़ता है कि उस की 
सारी क॑ सारी योजना धूलि में मिल जाती है, उस का भावी संकल्प 
मूर्तरूप नही ले पाता, ऐसी ग्रवस्था मे वह घबरा उठता है, आकुल- 
व्याकुल होकर दूसरों को कोसता है, उन्हे दोषी ठहराता है, उन से 
लड़ाई लडते में भी नही सकुचाता, जब कोई वश नहीं चलता तो 
अन्त में आरब्ध कार्य से मुख मोड लेता है, उसे मध्य में ही छोड़ 
देता है, इसके अतिरिक्त, वह इतना निराश और हताश हो जाता 
है कि धार्मिकता य्ग सत्यता पर भी उसे आस्था नहीं रहती। धमममं 
से कल्यारा होता है, धर्म स्व और मुक्ति के द्वार खोलता है, धर्म 
से वैयक्तिक, पारिवारिक और सामाजिक शान्ति प्राप्त होती है, 
प्रामाणिकता जीवन को सुखमय बनाती है, ये सब बाते उसे कपोल- 
कन्पित ग्रनुभव होती हैं, ईमानदारी को ढकोसला समभने लगता 
हैं, धीरे-धीरे वह पक्का नास्तिक बन जाता है । ऐसी स्थिति में उस 
मनुष्य को ऐसे गुरु, मार्गदर्शक और निर्देशक की आवश्यकता है, 
जो उस का मार्ग-दर्शन करे, बुद्धि-नेत्र को स्थिर करने में सहायता 
प्रदान करे, जिस से वह आरब्ध कार्य में उपस्थित विघ्नों के मूल 
कारग् को देख सके और अशान्त हृदय को शान्ति दे सके । भगवान 
महावीर या जैन-दर्शन की दृष्टि में ऐसा गुरु, मार्गदर्शक या निर्देशक 
कमंवाद ही है, कर्म का सिद्धान्त ही है। कर्मवाद उस मनुष्य से 
कहता है कि भोले मनुष्य ! क्यो निराश होता है ? जीवन में दुःखों 
की जो वर्षा हो रही है, प्रतिकूल परिस्थितियों ने तुके जो आ्राक्रान्त 
कर रखा है, इसका कारण तू स्वय है, तू ने स्वयं ही इनके 
डो रखे है, भ्रड़ौसी-पड़ौसी तो कंबल गाय हैं, बाप हाय 
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बीज बो रखे हैं तो फल आने पर क्‍यों पभ्राकुल होता है ? क्‍यों श्रद्चान्त 
होकर अपने मस्तिष्क को खराब करता है? विश्वास रख, जीवन 
में आने वाला दु:ख धर्माचरण से पैदा नहीं होता, धर्माचरण तो 
जीवन का कल्याण करता है, पापों का नाश करके जीवन के भविष्य 
को समुज्ज्वल बना देता है। भरत: धर्माराधन के प्रति आस्था को 
शिथिल मत कर । इसके अतिरिक्त, तेरी ही बात क्‍या है, कर्म किसी 
को भी नहीं छोडते, इनका भुगतान सभी को करना पड़ता है। भगवान 
झादिनाथ को लगातार बारह महीने अन्न-जल की प्राप्ति नहीं हुई, 
भगवान महावीर को कानों में कील ठुकवाने पड़, देवकी के लाल 
गजसुकुमार को श्रपते स्षिर पर अगोठो रखवानो पड़ी, धर्मवोर सेठ 
सुदर्शन को शूलो पर लटका दिया गया, पाँच सो शिष्यों के साथ 
मुनिराज स्कन्धक कुमार को सरसों के दाने की भाँति कोल्हू में पील 
दिया गया, अ्रयोध्या-तरेश सत्यवादी हरिश्चन्द्र को श्रपनी रानी तारा 
के साथ काशी के बाजार में पशुओं की भाँति बिकना पड़ा, पाण्ड्पत्र 
अजु न जो हजारों सैनिकों को पछाड़ देता था, एकदिन विराट नगरी 
में कर्म के कारण हीजड़ा बनता है, राजकुमारियों को नृत्य और 
गायन कला का अभ्यास कराता है, एक अजु न क्या, कर्मों के दरबार 
में ऐसे लाखों अजुन पड़े हैं जिन की कर्मों ने जड़ें हिलादीं, और 
उनका जगत में चिन्ह तलक भी नहीं रहने दिया। क्‍यों घबराता 
है ? अपने से ऊपर वालों को मत देख, जो तुम से भी भ्रधिक विक्षुत्ध 
है, उनकी तरफ ध्यान कर। संसार में तुझ से भी अ्रधिक दु:खी 
व्यक्ति भ्रवस्थित हैं, उनकी अपेक्षा तो तू आनन्द में है। क्‍यों भ्रधीर 
होता है ? कर्मवाद का यह सन्देश दु:खों की ज्वालाओं से दग्घ हुए 
मनुष्यों के जरूमों पर मरहम का काम देता है, उन के अशान्त हृदयों को 
शान्ति पहु चाता है। दुःखी मानस को सुख देना, निराशा के गर्तत में पड़े 
मानव को वहाँ से निकाल कर आशा के विशाल भवन में बिठला 
देना, यही कर्मवाद की व्यावहारिक उपयोगिता समभनी चाहिए। 
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कर्मवाद की व्यावहारिक उपयोगिता का दिग्दर्गन कराते हुए जर्मन 
विद्वान डाक्टर मेक्समूलर ने बड़े सुन्दर विचार प्रस्तुत किए हैं, 
एक बार उन्होंने कहा था-- 


यह तो निश्चित है कि कर्म-सिद्धान्त का मनुष्य जीवन पर महान 
प्रभाव पड़ा है । यदि किसी मनुष्य को यह बोध हो जाए कि मुभको 
जो कुछ भोगना पड़ रहा है, वह मेरे पूर्व जन्म का ही फल है तो बह 
पुराने कर्ज को चुकाने वाले मनुष्य की भाँति आने वाले कष्ट को 
शान्त भाव से सहन कर लेता है, यदि मनुष्य यह भी जान लेता है 
कि सहनशीलता से पुराना कर्ज चुकाया जाता है तथा सहनजीलता 
से भविष्य समुज्ज्वल होता है, तो सहनशील बनने की प्रेरणा भी उसे 
स्वत: ही प्राप्त होने लगती है। इस तरह कमं-सिद्धान्त से लाखों 
मनुष्यों के कष्ट कम हुए है, वर्तमान में दुःख सहन करने की क्षमता 
पैदा होती है, तथा भविष्य में जीवन को पवित्र बनाने की प्रेरणा 
मिलती है । ८ 
जीव और कर्म का सम्बन्ध कंसे ? 

जगत के सब पदार्थ एक जैसे नही है, इन में कुछ मूर्च हैं, और 
कुछ अमूर्तत । जिन में वर्ण, गन्ध, रस और स्पर्श झ्रादि गुणों की 
उपलब्धि हो उन को मूर्त्त द्रव्य झौर जिन में वर्गादि गुग अवस्थित 
न हों, उनको भअमूर्च द्रव्य कहते है। मूर्त्त को रूपी और अमूर्त्त को 
प्ररूपी भो कहा जाता है। अरूपित्व का अर्थ स्वरूप-निपेध से नहीं 
समभता चाहिये, स्वरूप तो सभी द्वव्यों का अपना-अपना होता ही 
है, भ्रश्वश्चड्र, की तरह कोई वस्तु स्वरूप-हीन नही होती, अर्थात्‌ 
यदि द्रव्य का अपना कोई स्वरूप नहों तो वह ग्रश्वश्वृज्भ की तरह 
अवस्तु ही हो जाएगा, अतः अरूपित्व के कथन से स्वरूप-हीनता 
_त समझ कर वर्णादि गुरों का निषेध ही समझना चाहिए, इस 


>(देखो--प्रथम कर्मग्रत्थ, पृष्ठ श्राठ । 
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तरह वर्णादि गुणों से हीन द्रव्य अरूपी कहा जाता है। द्रव्य-धर्मा- 
स्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय, काल, जीव ओर पुद्गल 
इन भेदों से ६ प्रकार के होते हैं, इन में पुदुगल द्रव्य रूपी और झेष 
सभी द्रव्य अरूपी माने जाते हैं । 

ऊपर की पंक्तियों में मूर्स और शभ्रमूर्त द्रव्यों के सम्बन्ध में 
चिन्तन प्रस्तुत किया गया है । इस से यह स्पष्ट हो जाता है कि 
कर्म पौद्गलिक »<होने से मूर्त्त है श्लौर जीव ज्ञान-स्वरूप होने से श्रमूर्त- 
द्रव्य है । अब यहाँ एक प्रश्न उपस्थित होता है कि मूर्त्त और अमूर्च 
द्रव्य का आपस में सम्बन्ध कैसे हो सकता है ? इस प्रइन का समा- 
घान करते हुए कमंवाद के आचार्य फरमाते हैं कि जैसे मूर्च घट का 
अमूर्च भ्राकाश के साथ सम्बन्ध रहता है, उसी प्रकार जीव ओर कर्म 
का सम्बन्ध भी समझना चाहिए। जीव शौर झौदारिक-शरीर का 
सम्बन्ध तो प्रत्यक्ष सिद्ध है ही । इसमें तो सन्देह के लिए कोई अवकाश 
ही नही है। जैसे यहाँ मूर्त्त और अमूर्त्त का सम्बन्ध सम्पन्त हो रहा 
है, बिल्कुल वेसे ही जीव और कर्म-पुद्गलों के सम्बन्ध में आपत्ति वाली 
कोई बात नहीं है। इसके अतिरिक्त, जब अन्धघेरी (ग्रांधी) चलती 
है, कञज़्कावात उठता है, तो सर्वत्र अंघकार छा जाता है, दिशाएं 
घृमिल हो जाती है, श्राकाश घूलिव्याप्त दिखाई देने लगता है। 
जैसे भ्रमूर्त आकाश मूर्तत श्रांघी से सम्बन्धित दृष्टिगोचर होता है, बैसे 
मूर्त कम से श्रमूर्त्त आत्मा से सम्बन्धित रहता है । 
मृत अमूर्त को कंसे प्रभावित करता है ?-- 

यह सत्य है कि आत्मा अमूर्त्त है और कर्म मूर्स द्रव्य है, किन्तु 
यहाँ एक आशंका उत्पन्न होती है कि मूर्च द्रव्य ॒श्रमूर्त द्रव्य को कैसे 
प्रभावित कर देता है? वायु और अग्नि ये दोनों मूर्त्त द्रव्य हैं, इनका 
अममूर्त्त श्राकाश द्रव्य पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता, हवा श्राकाश को 


>< पुद्गल भूत्ते द्रव्य को कहते हैं, पुदगल-जन्य द्रव्य पौदृगलिक कहलाता है। 
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उड़ा नहीं सकती और अग्नि इसे जला नहीं पाती, जिस प्रकार मूर्त्त 
वायु और भ्रग्नि इन द्रव्यों का अमूर्त्त आकाश द्रव्य पर कोई प्रभाव 
नहीं पड़ता, इसी प्रकार मूर्त कर्म का भी अमूर्त्त झ्रात्मद्रव्य पर कोई 
प्रभाव नहों पड़ना चाहिए, परन्तु यह प्रभाव प्रत्यक्ष देखने में आ्राता 
है, अतः प्रइन उपस्थित होता है कि मूर्त्त कर्म अमूर्त्त आ्रात्मा को कंसे 
प्रभावित कर लेता है ? इस प्रश्न का समाधान करते हुए कमं-वादी 
आचार्य फरमाते हैं कि मूर्च्त द्रव्य श्रमूर्तत द्रव्य को प्रभावित कर ही 
नहीं सकता, ऐसा कोई एकान्त सिद्धान्त नहीं है, क्‍योंकि मूर्च द्रव्य 
अमूर्त द्रव्य को प्रभावित करते देखे जाते है । उदाहरणाये, ज॑से ज्ञान 
है, यह भ्रात्मा का गुण होने से अमूर्त्त है, मदिरा और विष आदि पदार्थ 
रूपी होने से मूर्त्त होते हैं। व्यवहा रसिद्ध है कि जब मनुष्य मदिरापान 
कर लेता है तो उस का ज्ञान-गुण मदिरा-जन्य प्रभाव से प्रभावित 
हुए बिना नहीं रहता । मदिरा मनुष्य की बौद्धिक शक्ति को दृषित 
करती है, उस में अ्रवस्थित हानि-लाभ की चिन्तनशक्ति को लूट लेती 
है । जसे भूर्त्त मदिरा भ्रमूर्त ज्ञान-गुरा को प्रभावित कर डालती है, 
इसी तरह मूर्त्त कम अमूर्त्त आत्मा को अपने फल से प्रभावित कर 
देते हैं, यहाँ आपत्ति के लिए कोई स्थान नहीं है। 

जैन दर्शन अनेकान्त-वाद-प्रधान दर्शन है। अ्रनेकान्त-वाद का 
अर्थ है-पदार्थ में अवस्थित प्रत्येक धर्म को ध्यान में रख कर उस के 
स्वरूप का चिन्तन एवं प्रदर्शन करना। भअनेकांतवाद की इस दृष्टि से 
आत्मा अमूर्तत भी है, और मूर्त्त भी। कर्म-प्रवाह अ्रनादि-कालीन होने 
से यह संसारी जीव अनादि काल से कर्म-परमाणुओं से आबद्ध चला 
आा रहा है ओर वे कर्म-परमाण्‌ स्वर्ण पर लगे मल की भाँति आत्मा 
को आच्छन्न किए हुए हैं, इसलिए आत्मा सर्वथा अमूर्त्त नहीं है। 
कमंसम्बद्ध होने के कारण आत्मा कथंचित्‌ मूर्त्त भी है। परिणशाम- 
स्वरूप मूर्त्त कर्म का मूर्त्त आत्मा को प्रभावित कर देना अ्स्वाभाविक 
नहीं समभना चाहिए। 
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कर्म का शुमाशुस रूप... 

सैद्धान्तिक मान्यता के अनुसार लोक में कमंवर्गणा के पुदूगल भरे 
पड़ हैं, उनमें “ये शुभ हैं और ये अ्रशुभ हैं” ऐसा कोई भेद नहीं है फिर 
कर्म-पुद्गलों में -ये शुभ हैं, भौर ये श्रशुभ हैं,, ऐसा भेद किस झाधार 
पर किया जाता है ? जब सभी कर्म-योग्य परमाणु एक ज॑ंसे माने 
जाते हैं, तब उनमें शुभाशुभ का भेद कंसे सम्पन्त होता है ? यह समझ 
लेना भी आवश्यक है। यह सत्य है कि कर्म-योग्य परमाणुभ्रों में 
शुभाशुभ का भेद नहीं होता, किन्तु जन-दुष्टि के श्रनुसार, अपने शुभा- 
शुभ संकल्प-विकल्पों के द्वारा जीव जिन कर्मपुदगलों को ग्रहण करता 
है, वे पुदूगल शुभाशुभ परिणामों के अ्रनुसार तत्काल शुभाशुभ रूप 
धाररण् कर लेते हैं । जीव जब शुभ संकल्पों से करम-परमा सु ग्रहएा करता 
है, तब वे शुभ बन जाते हैं, और जब वह अशुभ संकल्पों से उन्हें ग्रहण 
करता है, तब वे स्वतः ही अशुभ हो जाते हैं। क्योंकि कर्म के झाश्रभूत 
जीव का यह प्रकृतिसिद्ध स्वभाव है कि वह परिणामों के अनुसार कर्म- 
परमासुश्रों का स्वभाव परिवर्तित कर देता है, जैसे जीव में कर्म-परमा- 
णुओं को शुभाशुभ रूप देने की क्षमता रहती है, वैसे कर्म-परमारणुओों 
के अन्दर भी शुभाशुभरूप में परिवर्तित होने का स्वभाव पाया जाता 
है, वे जीव के श्रध्यवसाओं के अ्रनुसार तत्काल बदल जाते हैं। इस 
तथ्य को उदाहरण से समभिए, सर्प और गाय दोनों को एक साथ 
यदि दूध पिलाया जाए तो वे अपने-अपने स्वभाव के प्रनुसार दूध को 
परिवर्तित कर देते हैं। सप॑ के शरीर में दूध विष का रूप घारण कर 
लेता है, और गाय के शरीर में दूध,दूध के रूप में परिवर्तित हो जाता 
है। आहार में यह प्रकृतिसिद्ध स्वभाव मिलता है कि वह एक समान 
होने पर भी आ्राश्नय-भेद से भिन्‍न-भिन्‍न रूप ले लेता है। एक और 
उदाहरण लोजिए, एक ही समय में पड़ी हुई वर्षा की बून्दों का झाश्रय- 
भेद के कारण अलग-भ्रलग परिणाम देखा जाता है। यदि वर्षा की 
यूदें स्वातिनक्षत्र में गिरती हैं और सीप के मुंह में चली जाती हैं, 
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तो वे मोती बन जाती हैं, और वही बून्दें यदि किसी विषधर के मुख 
में प्रविष्ट हो जाती हैं तो वे विष का रूप धारण कर लेती हैं 2<। इसके 
अ्रतिरिक्त, मनुष्य जो भोजन खाता है, वह एक ही शरीर में रहता है, 
परन्तु उसमें भ्रनेकों परिणाम देखने में आते हैं। भोजन का कोई भाग 
नेत्रज्योति को सम्वर्धित करता है, कोई भाग मस्तक श्रादि शारीरिक 
अ्वयवों को पुष्ट बनाता है, कोई भाग नासिकामल तथा कोई भाग 
अधोमल के रूप में परिवर्तित हो जाता है, एवं किसी भाग से वीर्य 
की सम्वृद्धि होती है। यह सब कुछ झ्राश्नयभेद के कारण ही सम्पन्न 
होता है। जैनाचारयों का फरमान है कि इसी प्रकार कमंपुद्गल भी 
जीव से ग्रहणा किए जाने पर तत्काल शुभाशुभ रूप में परिणत हो 
जाते हैं । 
जोव शोर कर्म का सम्बन्ध कब से है ? - 

सम्बन्ध चार प्रकार के होते हैं--१-श्रनादि-अनन्‍्त, २-अनादि- 
सान्‍्त, ३-सादि-श्रनन्त श्रौर ४-सादि-सान्त । जिस सम्बन्ध का आदि- 
काल तथा अन्तकाल न हो. वह अनादि-अनन्त, जिसका आदिकाल 
नहीं है, परन्तु अन्तकाल होता है वह श्रनादि-सान्त, जिसका श्रादिकाल 
है, परन्तु अन्तकाल नहीं वह सादि-अ्रनन्‍न्त और जिस सम्बन्ध का 
आदिकाल भी है और अन्तकाल भी होता है, उसे सादि-सान्‍्त 
कहते हैं । 

प्रस्तुत में कमंवाद का प्रकरण चल रहा है, अत: यहाँ एक प्रइन 
उपस्थित होता है, कि जीव और कर्म का सम्बन्ध कब से है ? इनका 
सम्बन्ध श्रनादि-अनन्त है ? अनादि-सान्त है ?, सादि-अ्रनन्त है ? अथवा 
सादि-सान्त समभना चाहिए ? जैनदर्शन इस प्रश्न कासमाधान करता 
हुआ कहता है कि जीव श्रौर कर्म का सम्बन्ध भ्रनादि-प्रनन्त भी है, 
अनादि-सान्त भी है भौर सादि-सान्त भी । कर्मंप्रवाह की दृष्टि से 


>(सीप गए मोती भए, कदली भए कपूर। 
प्रहि-मुल गए तो विष भए, संगति के फल सूर ॥ 
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जीव और कर्म का सम्बन्ध अ्नादि माना गया है। अनादि का प्र्थ 
है--जिस कर्म का झ्रादिकाल नहीं है, जिसका छोर-सिरा नहीं मिलता, 
आरम्भ की दृष्टि से जिसकी कोई सीमा नहीं है। भ्रनादिकाल से यह 
जीव कर्मो की जेड़ियों में जकड़ा हुआ है, श्रतीतकाल में ऐसा कोई भी 
समय नहीं था, जब यह म्रात्मा कभी कर्मों से पृथक था, जुदा था, 
जकड़ा हुआ नहीं था । आत्मा पृथक्‌ पड़ा था और कमं-परमाशु पृथक्‌ 
पड़े थे, इन दोनों को किसी समय किसी ने मिश्रित कर दिया हो, 
मिला दिया हो, ऐसी कोई घड़ी नहीं थी । क्योंकि यदि निष्कर्म और 
सर्वथा विशुद्ध आत्मा भी बिना कारण स्वत: ही कर्मों से आबद्ध हो 
जाए, तब तो सिद्धलोक की कोई भी आत्मा अ्रपनी निष्कर्मता को 
कभी सुरक्षित नहीं रख सकती, वह भी कर्मों से ग्रावद्ध हो जाएगी ? 
अत: ग्रात्मा और कर्म का सम्बन्ध अनादि ही समझना चाहिए। 

जीव-जगत के श्नेक प्रकारों में से भव्य और अभव्य ये दो प्रकार 
भी होते हैं। जिस जीब में मुक्ति को प्राप्त करने की योग्यता है, सम्यग- 
दर्शन-पूर्वक चारित्र-धर्म की आराधना करके मुक्त होने की क्षमता 
निवास करती है, वह भव्य कहलाता है, और जिस जीव में मुक्ति को 
झधिगत करने की योग्यता नहीं है, सम्यग्‌-दर्शन की चमचमाती 
ज्योति से अपने भ्रन्तर्जगत को कभी ज्योतित करने का सामथ्ये नहीं 
है, उसे अभव्य कहते हैं । ज॑न-हृष्टि से अभव्य जीव अपने आत्मप्रदेशों 
को कर्म-परमाणुश्रों से कभी सर्वधा प्रथक्‌ नहीं कर पाते, इन के 
आत्म-प्रदेशों के साथ क्म-परमाणुओों का जो सम्बन्ध है, वह किसी 
न किसी रूप में सदा बना ही रहता है, अतएवं अभव्य जीवों का 
कर्म-सम्बन्ध अनादि-अनन्त माना गया है। वन्ध्या नारी लाख प्रयत्न 
करने पर भी जंसे माँ बनने की घड़ी नहीं देख सकती, वसे भ्रभव्य 
जीव भी अ्रपनी स्वभावसिद्ध प्रकृति के कारण सम्यक्‍त्व के महावेव 
के चरणों का कभी स्पर्श नहीं कर पाता, मिथ्यात्व और नास्तिकता, 
को छाया तले हो सदा जीवन को यात्रा सम्पन्त करता है, भतः ऐसे 


शेप : 


भ्रभव्य जीव का कर्म-सम्बन्ध सदा स्थायी होने से अनादि-भ्रतन्‍्त 
कहा जाता है। इसके विपरीत, भव्य जीव का कर्म-सम्बन्ध अनादि- 
सान्‍्त माना गया है । क्योंकि भव्य जीव योग्य साधन-सामग्री प्राप्त 
होने पर सम्यक्त्व प्राप्त करता है, तत्पश्चात्‌ चरित्र की परिपालना 
करके कर्मो की निर्जरा कर देता है। निर्जरा का प्र्थ है--कर्मों का 
आत्मा से अलग हो जाना । भव्य जीव अहिसा, संयम और तप की 
त्रिवेणी में गोते लगाकर जब अपनी आत्मा को सर्वथा निर्मल बना लेता 
है, कर्म-परमाणओं के आत्म-गत सम्बन्ध को सर्गथा समाप्त करके जब 
वह बिल्कुल निष्कर्म हो जाता है, तब मुक्ति-बाम में जा विशजता 
है। परिणाम-स्वरूप भव्य जीव के कर्म-सम्वन्ध को अनादि-सान्त 
माना गया है। भाव यह है कि कमं-प्रवाह की दृष्टि से भव्य जीव 
का कर्म-मम्बन्ध अनादि और कमों का ग्रात्यन्तिक नाश हो जाने 
के कारण उसका कर्म-सम्बन्ध सांत-अ्रन्तसहित कहलाता है । 

प्रघन हो सकता है कि संयोग वियोग-मूलक होता है, अर्थात्‌ 
जिन दो वस्तुओरों में संयोग पाया जाता है, वे कभी-न-कभी बियुक्त 
अवश्य थीं। ग्रन्यथा उनके संयोग का कोई मूल्य ही नहीं है । ऐसी 
स्थिति में प्रात्मा और कर्म-परमाणुओ्रों का सम्बन्ध भ्रनादि-कालीन 
कैसे कहा गया है ? विदव में जितने भी सम्बन्ध हैं, संयोग हैं, वे सव 
सादि हैं, श्रादि काल वाले ही होते हैं, ग्रत: कोई संयोग भ्रनादि शब्द से 
व्यवहृत नही किया जा सकता ? इस प्रइन का समाधान करते हुए 
जनाचार्य फरमाते हैं कि संयोग वियोग-मूलक ही होता है, ऐसा कोई 
एकांत सिद्धांत नहीं है। संयोग वियोग-मूलक भी होता है, भौर वियोग- 
रहित भी । व्यवहार-क्षेत्र में कई एक ऐसे संयुक्त पदार्थ भी देखने में 
आते हैं, जो कभी वियुक्त ये ही नहीं, तो क्या उन की संयुक्त-दशा 
का झपलाप किया जा सकता है ? उदाहरणार्थ-खान से निकला 
स्वर्ण ही ले लें। यह स्वर्ण माटी से संयुक्त होता है, सुनार लोगों के 
हाथों में जाकर जब इसके मल का नाश होता है, तब वह शुद्ध स्वर्ण 
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कहलाता है। यदि कोई प्रदन करे कि स्त्र्ण के साथ मिट्टी का सम्बंध 
कब से हुमा ? क्या कोई ऐसा भी समय था कि जब सोना अलग 
पड़ा था और मिट्टी अलग पड़ी थी, फिर किसी ने उन दोनों को मिला 
दिया हो ? इस प्रइत का क्या समाधान किया जा सकता है ? बस यही 
कि स्वर्ण सदा से ऐसा ही था, स्वर्ण और मिट्टी का संयोग वियोग- 
मूलक नहीं है, यह संयोग कभी वियुक्त दशा में रहा हो, ऐसा कोई 
काल नही था। जैसे स्वर्ण और मल के सम्वध का भ्रादिकाल नही है, 
यह गनादि है, ऐसे ही जीव और कर्म परमाणुओं की बात भी समभनी 
चाहिए । भाव यह है कि कर्म-प्रवाह की दृष्टि से जीए और कर्म- 
पुदुगल का सम्बंध अनादि है, आदिकाल से विहीन है। 


ऊपर की पंक्तियों में यह स्पष्ट कर दिया गया है कि श्रभव्य 
जीवों का कर्म-सम्बंध अ्नादि-अनंत है और भव्य जीधथों का कर्म- 
सम्बन्ध श्रनादि-सांत है। रही बात तीसरे सादि-सांत सम्बंध की । यह 
सम्बंध अभव्य और भव्य दोनों जीवों में पाया जाता है। क्योंकि एक 
कर्म की दृष्टि से यदि विचार करते हैं, तो आरदिकाल वाला होने से 
वह यादि भी है, श्र एक दिन उस की समाप्ति हो जाने से वह 
सांत भी है, श्रंतताल वाला भी कहा जा सकता है। इस तथ्य को 
एक उदाहरण से समभिए । कल्पना करो, एक मनुष्य है, वह द्वेषांध 
हो कर किसी की जीवन-लीला समाप्त कर देता है, पुलिस गिरफतार 
करके उस पर अभियोग चलाती है, परिपुष्ट प्रमाण मिलने से निर्णा- 
यक उसे मृत्यु के दण्ड का आ्ादेश दे देता है। समय पर राजकमे- 
चारो उसे फांसी पर चढा देते हैं, तो यह फांसी का दण्ड जिस कर्म के 
कारश उसे सम्प्राप्त हुआ, उस कर्म की दृष्टि से वह सादि है, आदि 
याला है, एक दिन उस का आरम्म हुआ था और आज उस की 
समाप्ति हो रही है, इसीलिए यह सादिसांत कहलाता है। भाव बहू 
है कि किसी एक कर्म-सम्बंध को लेकर जब चितन करते हैं, तब वह 
सादि-सांत ठहरता है, और जब करमम-प्रतराह को भागे रख कर विचार 
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करते हैं, तब कमं-सम्बंब अ्रनादि-कालोन प्रमाणित होता है, क्योंकि 
जब हम अपने जीवन के अतीतकाल की श्रोर बढ़ते दें तो कोई ऐसी 
घड़ी नहीं मिलती जब झात्मा कर्म-मत्र से या कर्म परमाणश्रों के 
के सम्बंध से सर्गथा रहित हो, इसी दृष्टि को प्रधानता देकर जीव 
और कर्म का सम्बंध अ्रनादि-कालीन कहा गया है । 
कर्म अपना फल कंसे देते हैं ? -- 

कर्य कया होता है ? इस के अस्तित्व में क्या प्रमाण है ? आदि 
सभी बातों पर पीछे विचार क्रिया जा चुका है,अव एक और प्रश्व 
सामने ग्राता हे कि कर्म जड़ है, चेततारदित है, जड़ होने के कारण 
ही कर्म को अपने शुभ और ग्रशुभ, अच्छे या बुरे होते का कोई ज्ञान 
नही है, ऐसी दशा में वह कम अपने फल का जीव को भुगतान कंसे 
करवाता है ? इसके अतिरिक्त, कम के कर्त्ता जीव का यह प्रकृति- 
सिद्ध स्वभाव रहा है कि वह अपने अशुभ कर्म का फल पाना पसंद 
नहीं करता, कर्म-जन्य प्रकोप से सदा दूर भागता है। दुःख, क्नेश 
और प्रतिकूल परिस्थितिएं उसे अनुकूल नही है, ऐसी स्थिति में 
उसको अपने किए हुए कर्म का दण्ड कैसे प्राप्त होता है ? इस तथ्य 
पर भी विचार करना आवश्यक है। जो लोग परमात्मा को क्ंफल 
देने वाला स्वीकार करते हैं, उन के यहाँ तो यह कोई समस्या ही नहीं 
रहती, क्‍योंकि उनके विश्वासानुसार, ईश्वर जीव को उसके कर्म का 
देण्ड दे डालता है किन्तु ज॑न-दर्शन कहलाता है कि वीतराग, पर- 
भात्मा का कर्मफल के प्रदान में कोई हस्तक्षेप नहीं है, तो फिर कर्म- 
परमाए जीव को जिस पद्धति से अपने परिणाम का भुगतान कराते 
हैं, वह पद्धति भी तो सामने झानी चाहिये, ताकि “कमंपरमाणू 
स्वयं ही फल देने को क्षमता रखते हे” इस सत्यता को समझा जा 
सके ? इस प्रइन का उत्तर देते हुए कर्म-शास्त्र के माभिक विद्वान, 


शेज्य जनाचाय जो कुछ फरमाते है, अगली पंक्तियों में उसे अपनी 
भाषा में अ्रभिव्क्त किया जाएगा । 


॥४१त 


कर्मपरमाणु जड़ होते हैं, इस सत्यता से जनद्शन को कोई इन्कार 
नहों है, जंनजगत में कम की जड़ता श्रावाल-इद्ध प्रसिद्ध है, किन्तु जड़ 
कर्म में कोई शक्ति नहीं है, वे सवंथा शक्तिहीन हैं, यह जानना एवं 
मानना उचित नहीं हैं, क्योंकि जीव और कर्म-परमाणओ्रों के सम्पर्क 
से कर्म में एक ऐसी शक्ति उत्पन्न हो जाती है, जिससे वे अपने शुभा- 
शुभ परिणाम को नियत समय पर स्वयं ही प्रकट कर देते हैं। कम- 
परमाणु जीव का संग किए बिना ही अपना फल दे डालते हैं, ऐसी 
मान्यता ज॑नदर्शन की नहीं है | जनदर्शन कहता है कि चेतन से सम्बद्ध 
होने पर ही जड़ कर्म फल देने को क्षमता रखता है, अन्यथा नहीं । 
सभी जीव चेतना युक्त होते है, वे ज॑सा कर्म करते हैं, समय आने पर 
उसके अनुसार उनकी बुद्धि बसी बन जाती है, जिससे अशुभ कम का 
अशुभ फल न चाहने पर भी वे ऐसा कार्य कर बैठते है कि जिससे उन्हें 
अपने किए हुए कर्म के अनुसार फल मिल जाता है। जीव के न चाहने 
से कर्म ग्रपना फल देना छोड देते है, यह कोई सिद्धान्त नहीं है। विष 
का भक्षण कर लेने पर जब वह पूर्णारूप से रक्त में मिल जाता है तब 
उसका फल अवश्य मिलता है, विषभक्षक के न चाहने से उसका फल 
रुक नही सकता, यही स्थिति कर्म-परमाणुओ्रों को समझनी चाहिये । 

कहा जाता है कि कमं-परमाणुओं को अच्छे, बुरे फल का बोध 
नही होता, श्रत: वे श्रच्छा बुरा फल दे नहीं सकते । परन्तु वस्तुस्थिति 
ऐसी नहों है । भले ही कर्म को अपनी ग्रच्छाई, बुराई का पता नहीं 
है,तथापि वह श्रच्छे ओर बुरे कर्म के आधार पर जीव को अच्छा 
और बुरा फल अवश्य दे डालता है | इस तथ्य को उदाहरणों 
से समभिए-- 

मदिरा और दुग्ब ये दोनों जड़ पदार्थ माने जाते हैं । इन दोनों 
को अपने ग्रच्छे और बुरे फल का कोई बोध नहीं होता, तथापि इम 
दोनों में बुरा और अच्छा प्रभाव डालने की क्षमता देखो जाती है। 
देखा गया है कि जब झ्रादमी मदिरापान करता है, शराब पी जाता 
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है, तो वह उछलता है, कूदता है, 68 है, ऊलजनूल बोलता है, 
गालीगलौज (अपशब्द) देता है, नालियों में प्रौंवे मु ह गिरता है, प्रधिक 
क्या. मदिरासेवी की इतनी अधिक घृगास्पद दवा होती है कि कुत्ते भी 
उसके मुख में पेशाव कर जाते हैं । संस्कृत के एक विद्वान आचार्य 
भदिरा के दुगुं गयों का वर्णन करते हुए लिखते हैं-- 
बेरूप्यं व्याधिपिण्ड: स्वजनपरिभवः कार्यकालातिपातः, 
विद्वेषो ज्ञाननाशः स्मृतिमतिहरणं विप्रयोगइच ससिदि: । 
पारुष्यं नीचसेवा कुलबलबिलयो धर्ंकामा्थहानिः, 
कष्ट वे घोडरते निरुषचयकरा मद्यपानस्य दोषा: | 


>मदिरा के सेवन से शरीर कुरूप और बेडौल हो जाता है, 
व्याधियाँ धरीर में घर कर लेती तट । धर के लोग तिरस्कार करने 
है। कार्य का उचित समय हाथ से निकल जाता है । ह्ेप उत्पन्न 
होता है। ज्ञान का नाश हो जाता है। स्मृति और बुद्धि समाप्त होती 
है | सज्जनों से जुदाई होती है। वाग्गी में कठोरता झा जाती है, 
तीच व्यक्तियों की सेवा करनी पड़ती है, कुल की हीनता होती है, 
' शक्ति का ह्वास होता है । धर्म, श्र्थ शौर काम की हानि होती है । इस 
प्रकार आत्मा का पतन करने वाले मदिरा-सेवन के सोलह कंप्ट- 
दायक दोष माने जाते हैं। 

श्री स्थानाड्ु सूत्र में प्रमाद के पाँच प्रकार लिखे हैं । प्रमाद का 
प्र्थ है--शुभ कार्य में यत्न न करना, और अशुभ कार्य के सम्पादन 
में यत्त करना । ये-१--मद्य-मदिरा, २--विषय-पांच इन्द्रियों के 
विषय, शब्द, रूप, गंध, रस और स्पर्श-इन में आसक्ति रखना, ३-- 
कषाय-क्रो व, मान, माया और लोभ का सेवत करना, ४--निद्रा-जिस 
में चेतना भ्रस्पष्ट भाव को प्राप्त हो, ऐसी सोने की क्रिया। और ५- 
विकब-राग झोर द्वेष के वश में हो कर स्त्री, भोजन, देश और राजा 
को लेकर वचन बोलना, इन भेदों से पांच प्रकार के होते हैं । इन में 
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सर्मप्रथम स्थान मदिरा को प्राप्त हो रहा है। इससे यह स्पष्ट हो 
जाता हैं, कि जीवन के पतन का श्रीगणेश मदिरा-सेवन से होता है । 

मदिरा जड़ है, उसे अपने भ्रशुभ स्वरूप का बोध नहीं है, यह 
सत्य है, कितु वह अपने सेवक के जीवन में कितना भयंकर दुष्परि- 
शाम दिखलाती है ” यह ऊपर की पक्तियों में स्पष्ट किया जा चुका 
है। जये यह जडपदार्थ ज्ञान शून्य होने पर भी जीव को अपना अश्युभ 
फल प्रदान कर देता है, वंसे कर्म जड होता हुआ तथा अपने भले-बुरे 
का बोध न रखता हुआ भी व्यक्ति को अ्रपना फल प्रदान कर देता है| 
श्रत, कर्म के जडत्व से भयभीत होने की आवश्यकता नही है, क्योकि 
कर्म का जडत्व फल के भुगतान में कभी बाधक नही बनता । 


मदिरा के समान दूध भी जड द्रव्य है, इसे भी अपने माधुय॑, 

शक्ति-सम्बर्थकता तथा स्वास्थ्य-सम्पोषकता आदि सदुगुणों का 
कोई बोध नही है, परतु मनुष्य जब दूध का पान करता है तब दूध 
पीने वाले के जीवन में श्रपती विशेषताओं के चमत्कार दिखलाता 
है । दूध का सेवन करने से मस्तिष्क स्वस्थ होता है, उसे भक्ति प्राप्त 
होती है, श्रात और क्लात व्यक्ति भी इस के पान से हृदय में नवचेतना, 

भव्य उत्साह भौर नृतन स्फूर्ति का अनुभव करता है। व्रत में जैसे मुर- 
भाए हुए पौधे विकसित हो उठते है, उनमें तवजीवन का सञ्चार होने 
लगता है इसी प्रकार भूख के प्रहारों से खेदखिन्न मनुष्य दूध का 
ग्रहण कर लेने पर नई चेतना उपलब्ध करते है। भ्रब यहाँ एक प्रश्न 
अज्भडाई लेता है कि दूध का जो चमत्कार हमारी झाँलों के सामने 
दिखाई देता है, इस का समुत्पादक कौन है ? इसे किसने पैदा किया ? 

इस सत्यता से कौन इन्कार कर सकता है कि दूध के परमाजसरों के 
अन्दर ही ऐसी शक्ति निवास करती है, जो प्राणी के जीवनोद्यान को 
हरा-भरा कर डालती है, उस में नवचेतना ले भ्राती है, शौर दम 
लोड़ रहे मनुष्य के जीवन में नई प्रभात ला देती है। जैसे दूध जड़ 
है भौर भपनी गुरासम्पदा से सवंधा भ्नजान है, उसे अपनी अनुपम 
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शक्तियों का कोई ज्ञान नहीं है तथापि व्यक्ति के जीवन में अपना फल 
दिखलाता है, बौद्धिक तथा शारीरिक हृष्टि से उसे परिपुष्ट करता 
है, वैसे ही कम जड़ होता हुआ भी अपनी शक्तियों के चमत्कारों से 
कमंकर्ता के जोवन को चमत्कृत कर देता है, जीव को श्रच्छे और बुरे 
फल प्रदान करता है। 

कर्म-परमाणओं में जड होने पर भी फल देने की क्षमता कैसे 
पाई जाती है ? इसे एक और उदाहरण से समक्रिए । कल्पना करो, 
एक चुटोरा व्यक्ति है, वह चटपटे भोजन खाता है, मिर्चो का अचार 
बड़ी मस्ती से ग्रहण करता है और भी कई तरह के गरम मसाले 
प्रयोग में लाता है। यह स्व्राभाविक है कि मिर्चो और गरम मसालों 
की तीक्ष्णता (तेजी) से जब मुह जलता है, तब वह सी-सी करता 
है, कई वार तो बड़ा दू:खी करता है, सर धुनता है, मुंह जल गया, मुँह 
जल गया, यह कह कर चिल्लाता है, प्रौरघर वालो को भी परेशान 
करता है। यहाँ प्रइन उपस्थित होता है कि चटपटा और तीक्ष्ण भोजन 
जड़ होने पर भी क्‍या खाने वाले व्यक्ति के न चाहने पर भी भपना 
तोढ्षण प्रभाव दिखलाना छोड़ देता है? तेज मसाले वाली वस्तुएँ 
खा कर क्‍या मुख की जलन से गझ्रपने को बचाया जा सकता है ? 
उत्तर स्पष्ट है, कभी नहीं । यही स्थिति कर्मंपरमाणुओं के सम्बन्ध 
में समक लेनी चाहिए। कम-परमाण्‌ भी कमंकर्ता मनुष्य के न चाहने 
पर अपना फल देता नहीं छोड़ते, वे भ्रपना प्रभाव अवश्य दिखलाते हैं । 

इस सत्य से इन्कार नहीं किया जा सकता है कि जैन-दश्शन ने कर्म 
सिद्धान्त पर जितनी गम्भीरता और दूरदशिता से विचार, चिन्तन, 
एवं मनन किया है, इतना चिन्तन, मनन जैनेतर दर्शन में कहीं देखने 
को नही मिलता। वस्तुत: जैनदर्शन का कमंवाद परमाणुवाद पर 
आधारित है। परमाणुग्रों में कितना आकर्षरा है ? कितनी कशिश 
है ? ये किस तरह अनेकविध श्राइवर्यंजनक कार्य करते हैं? और कैसे- 
कंसे विस्मयोत्पादक ह॒श्य प्रारि-बगत के रंग-मठ्लय पर प्रस्तुत 
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करते हैं ? झ्राज इन बातों का उल्लेख करने की झावश्यकता नहीं | 
झाज के परमाणयुग ने इन बातों को साकार बना कर दिखला दिया 
है। परमाणुओं की भश्रनोखी कार्यशक्तियाँ श्राज किसी से छुपी 
हुई नहीं हैं। पठित और अपठित सभी व्यक्ति इन्हें सुविधापू्वक 
जान सकते हैं, समक और देख सकते हैं, फिर अन्तिम वर्षों 
में तो विज्ञान ने ऐसी श्रपूर्व, विलक्षण उन्नति एवं प्रगति की 
है,तथा ऐसे-ऐसे विचित्र अनुसन्धान, अन्वेषण और परीक्षण किये 
हैं, कि कुछ कहते नहीं बनता। अधिक क्या, आज के वैज्ञानिकों ने 
झसंभव को संभव झौर नामुमकिन को मुमकिन कर के दिखला 
दिया है । 

एक बार हमारा चातुर्मास लुधियाना (पंजाब) था, वहाँ पर 
जैन-धरं-दिवाकर, साहित्यरत्न, जैनागमरत्नाकर, प्राकृत और 
संस्कृत-भाषा के पद्वितीय विद्वान, प्रातःस्मरणीय, चारित्रचडामरि 
श्रीवर्धभान स्थानक-वासी जैन श्रमण संघ के झ्ाचाय-सम्राट्‌ परम- 
श्रद्धेय गुरुदेव पूज्य श्री आत्माराम जी महाराज विराजमान थे। 
इन्हीं के चरणों में जीवन-यात्रा चल रही थी । उन दिनों श्री हंसराज 
जी वायरल॑स लुधियाना आए । श्री हंसराज जी भारत के जाने-माने 
वैज्ञानिक हैं, विज्ञान के क्षेत्र में इन्होंने बड़ी सफलता एवं प्रतिष्ठा 
प्राप्त की है। ये जब लुधियाना आए तो इन्होंने वहां के आयंसमाज- 
मन्दिर (दाल बाजार) में वेज्ञानिक शक्तियों के अनेकों आश्चर्योत्पा- 
दक चमत्कार दिखलाए थे, परमाणुओं के विचित्र और विलक्षण 
चमत्कारों की प्रदर्शनी करते हुए उन्होंने मस्तिष्क को चकरा देने 
वाली अनेकों वस्तुए जनता के सामने रखीं, थीं, जानकारी के लिए 
कुछ एक वस्तुओं का परिचय कराता हूं-- 


शावाज पर चलने वाला बिजलो का पंखा-.. 
श्री हंसराज जी वायरलेस ने एक बिजली का पंखा दिखलाया, 
यह पंखा सुयोग्य पुत्र की भाँति श्राज्ञा का पालन करता है, “चलो” 
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शब्द कहते ही चल पड़ता है, तत्काल वायु विवेरने लगता है, और जब 
“रको” यह आज्ञा दी जाती है, तब तत्क्षण खड़ा हो जाता है, वायु 
बिखेरनी बन्द कर देता है। 
२-अ्रदूभूत नल - 

दूसरा वैज्ञानिक चमत्कार नल प्रदर्शित किया गया, यह नल इतना 
विस्मयोत्यादक है कि मनुष्य के सामने और निकट आते ही जल 
गिराने लगता है और जब मनुष्य आगे से हट जाता है तब तत्काल जल 
गिराना बन्द कर देता है। 


३-बिजली का बल्ब. 
विजली का एक ऐसा बल्ब प्रदर्शनी में दिखलाया गया जो बिजली 
के पंवे की तरह मालिक के आ्रादेशानुसार काम करता है। जब इसे 
“जलो” यह ग्राज्ञा मिलती है, तो यह तत्काल प्रकाशमान हो उठता है, 
चारों ओर प्रकाश का प्रसार करने लगता है, और अन्धकार को भगा 
देता है. परन्तु जब उसे “बुक जाओ ' यह संकेत किया जाता है तो यह्‌ 
तरक्षण बुक जाता है, प्रकाश बिखेरना बन्द कर देता है । 


४-जीवित मनुष्य का रेडिश्रो-.. 

यह विज्ञान का एक निराला आविष्कार है, चमत्कार है, मनुष्य 
को एक विशेष प्रकार का मिक्‍्सचर (पेय ग्रोषधि, जिसमें कई दवाइएऐँ 
मिली होती हैं। ) पिला दिया जाता है, उस मिक्‍्सचर के शरीर में 
प्रवेश करते ही मनुष्य का शरीर ही रेडिश्रो बन जाता है, उस से 
रैडिश्रो का कार्यक्रम ( परोग्राम ) सुना जा सकता है । 

५-टेलो विजन... 

“टेलीविजन” का शाब्दिक अर्थ है-व्यवधान रहते हुए भी दूर की 
वस्तु को देखने की क्रिया । वैसे यह एक वैज्ञानिक यँत्र होता है, इस 
वैज्ञानिक यंत्र से कार्यक्रम प्रस्तुत करने वाले व्यक्तियों के चित्र देखे जाते 
हैं। टेलीविजन' स्टेशन में कार्यक्रम प्रस्तुत करने वाले जैसा कार्य-क्रम 
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प्रस्थुत करते है, जैसे बोलते हैं, नाचते हैं, गाते हैं, जेसा अभिनय करते 
हैं। जिस तरह बाते करते हैं, सब ज्यों का त्यों टेलीविजन में दृष्टिगोचर 
होता है । टेलीविजन पर चलचित्र की फिल्में भी दिखाई जाती हैं। 
श्री हंसराज वायरलेस ने झ्रपनी विज्ञान-प्रदर्शनी में ये सब यंत्र 
दिखलाए थे, इनसे परमाशाझ्रों में ग्रवस्थित अद्भुत शक्तियों के चम- 
त्कारों को बड़ी सफलता के साथ परिचय प्राप्त हो जाता है कितनी 
विचित्र वात है कि हाथ लगाए बिना, केवल मुख से 'जलो' यह कहते 
ही बिजली का बल्ब जल उठता है और पानी का नल सन्मुख जाते ही 
पानी गिराने लगता है। यहाँ कोई परोक्ष शक्ति काम कर रही है, ऐसी 
बात नहीं है. किन्तु मुख से जो परमाणु निकलते हैं, उन का ही बिजली 
के बल्ब पर ऐसा प्रभाव पड़ता है कि वह जल उठता है, ऐसे ही व्यक्ति 
के सामने आने पर परमाणुओं की ऐसी कशिश होती है कि नल पानी 
गिराने लगता है। जब हाथों के स्पर्श बिना ही केवल रसना से निकले 
परमाणुओं के प्रभाव से बिजली का लाटू प्रकाशमान हो सकता है 
और नल पानी गिराने लगता है तब यदि हमारी आत्मा पर लगे कर्म - 
परमाणु हमारे जीवन में किसी भी प्रकार की उथल-पुथल ले आते हैं, 
जीवन को कभी सुखी और कभी दुखी बना देते हैं तो इस में आइचये 
वाली कौन सी बात है ? रेडिओ भी विज्ञान का एक आविष्कार है, 
इस से हजारों मील दूर घर बैठे आप संगीत सुनते हैं, भाषणों का लाभ 
उठाते हैं, नाटकों, ड्रामों और कविदरबारों से आनन्द उपलब्ध करते 
हैं। अनुमान लगाइए, बोलने वाला कहाँ बठा है ? और सुनने वाला' 
कहाँ है ? परन्तु यन्त्र भाषा के परमाणुओं को पकड़ लेता है, उन्हें उसी 
भाषा के रूप में ही दूसरे देशों में जनता तक पहुँचा देता है,। यह सब 
परमाणुओं का निराला चमत्कार नहीं है तो और क्या है ? रेडियो के 
इस चमत्कार में ईश्वर या किसी देवी-देवता की कोई शक्ति काम नहीं 
करती, यहां तो परमाणु-शक्ति के ही सब चमत्कार देखे जाते हैं। जैन- 
दर्शन का कर्-वाद भी परमाणुशक्ति के अनेकविध चमत्कारों का 


१ ४ंप 


दूसरा रूप ही समझना चाहिये । कमंयोग्य परमाणु जब आत्मप्रदेशों 
से अपना सम्बन्ध जोड़ लेते हैं, तो समय आते पर ये भी आइचर्यजनक 
अनेक दृश्यों और चमत्कारों को जन्म देते हैं। इस में असंभव जैसी 
कोई बात नहीं है, यहाँ सब कुछ संभव है । 

परमाणुशक्ति के चमत्कारों को लेकर विज्ञान के कुछ एक झावि- 
ष्कारों के सम्बन्ध में ऊपर की पंक्तियों में चिन्तन प्रस्तुत किया गया 
है परन्तु आज तो विज्ञान उननति-के-क्षेत्र में बहुत आगे बढ़ चुका है। 
आज विज्ञान ने ऐसे-ऐसे अपूर्व आविष्कार प्रस्तुत किये हैं, कि जिन्हें 
देखकर व सुनकर समस्त विदव आश्चर्यंचकित रह गया है, जानकारी 
के लिए कुछ नूतन आविष्कारों का परिचय कराता हू-- 


१-मोजाइल-- 

यह ओटोमैंटिक ( स्वचलित ) मणीनरी है। यह कई तरह की 
होती है। जैसेकि--१-टेंक तोड़ने वाली, २-हवाई जहाज को नष्ट 
करने वाली और ३-मीजाइल को रोकने वाली । एक मीजाइल इस 
तरह का होता है जो टेको को तोड देता है, उसकी समस्त शक्तियों 
को समाप्त कर डालता है । दूसरे मीजाइल हवाई जहाजों को नष्ट 
' करने वाले होते हैं, ये विशेष अह्डू से छोड़े जाते हैं और स्थानविशेष 
तक मार करते हैं तथा हजार-हजार मील तक दूरी पर जाकर ये 
जहाज को मार गिराते है । आज तो ऐसे-ऐसे मीजाइल भी बन चुके हैं 
जो मकखी जैसे छोटे जन्तु को भी अपना निश्ममना बना लेते हैं और 
उसे धराजणायी कर डानते हैं । जैसे शहद की मक्खिएं मनुष्य का पीछा 
करती हैं, उसके पीछे भागती हैं, और उस पर आक्रमण करती हैं, 
वैसे मीजाइल भी हवाई जहाज का पीछा करता है, जिधर को जहाज 
अपनी दिशा बदलता है, उसके अनुसार मीजाइल भी अपनी दिशा 
परिवतित कर लेता है, अन्त में जहाज को गिराके ही छोड़ता है। ये 
मीजाइल ऐटमी मीजाइल होते हैं, ये ऐटेम ( परमाण ) से चलते हैं । 
परमाणु शक्ति ही इन का सञ्चालन करती है। तीसरे मीजाइल वे 
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होते हैं जो मीजाइल को रोकते हैं। कल्पना करो, किसी शत्रु ने किसी 
हवाई जहाज के पीछे मीजाइल छोड़ दिया तो हवाई जहाज वाले उस 
भीजाइल के पीछे अपनी ओर से एक और मीजाइल छोड़ देते हैं, जो 
पहले मीजाइल का पीछा करके उसे समाप्त कर देता है। ध्यान रहे, 
मीजाइल में कोई सञ्चालक नहीं होता, यह यंत्र स्वतः ही चलता है । 
२-राडर (राडार)-.. 

यह वह मशीनरी है, जो किसी भी दिशा से आ रहे हवाई जहाज 
का संकेत देती है। जहाज इतनी दूरी से आ रहा है ” और इतनी गति 
से आ रहा है ? इन सब बातों का बोध राडार से होता है । यह यंत्र 
केवल हवाई जहाजों के आगमन की और उनकी गति की ही सूचना 
देता है, परन्तु हवाई जहाज को गिराने का काम तोपों से या मीजाइलों 
से किया जाता है । 


३-राकेट... 
यह मीजाइल जैसा एक यंत्र होता है, इस से हवाई जहाज गिराए 
जाते हैं। आज तो ऐसे-ऐसे राकेट (यंत्र) भी तैयार किए जाने लगे हैं 
जो जत्रु के खुफिया (गुप्त ) अड्डों के फोटों भी ले सकते हैं । 
४-टेली-प्रिण्टर-... 
यह भी एक विशिष्ट यंत्र होता है जो सूचना देने के लिए विशेष- 
रूप से प्रयोग में लाया जाता है । एक स्थान पर एक मनुष्य बोलता है, 
किसी बात की ओर संकेत करता है, तो दूसरे स्थान पर यह यंत्र 
स्वतः ही उसे टाइप करता रहता है । 
५-प्रपो लो--- 
यह अमेरीका का एक नया आविष्कार है, इस यन्त्र ने विश्व 
को आइचयं-चकित कर दिया है। चन्द्रलोक की यात्रा करना, वहाँ 
से मिट्टी लाना, ये सब कार्य ऐसे किए जा रहे हैं, जिन्होंने भारतीय 
संस्कृति के भ्रनुसार--चन्द्र एक विमान है, वहाँ हजारों देवता उसे 
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उठाए हुए हैं, और उस की सेवा करते हैं, आदि मान्यताओं को काफी 
ठेस पहुँचाई है। यह सत्य है कि वैज्ञानिक लोग जिस चन्द्रमा की 
बात कह रहे हैं, वह भारतीय संस्कृति का जाना, माना चन्द्रमा है, 
या कोई चमच माती चट्टान है ? यह अभी विचारणीय एवं चिन्तनीय 
है ! अतः भारतीय संस्कृति की आस्था में शिथिलता लाने वाले 
महानुभावों को जल्दबाजी से काम नहीं लेना चाहिये, अभी उन्हें 
चिन्तन और मनन की पगडण्डिए और तय कर लेनी चाहिए । 


बसे जैनदर्शन की मान्यता के अनुसार मेरु पंत के समतल 
भूभाग से आठ सौ योजन ऊपर सूर्यविसान है, यह रत्नमथ माना 
गया है। १६ हजार देवता इसे उठाते हैं । सूर्यंविभान से ०० योजन 
ऊपर चन्द्रमा का विमान है, यह स्फटिक-रत्नमय होता है। सूर्य- 
विमान की भाँति इसे भी १६ हजार देवता उठाए रखते हैं। जैन-दर्शन 
की इस मान्यता के अनुसार चन्द्रविमान स्फटिक-रत्न-स्वरूप स्वीकार 
किया गया है, वहाँ पर मिट्टी, ककडों या रोडों का अस्तित्व नहीं 
मिलता, ज्योतिष्मण्डल सारा रत्नमय ही होता है, वहाँ पर मिट्टी का 
काम क्या ? परन्तु आज के वैज्ञानिकों का कहना है कि चन्द्रलोक 

' में मिट्टी है, कंकरोली-पथरीली जमीन है, और चमकती करोड़ों 
चद्ठाने हैं । इस से स्पप्ट है कि ज॑न-दर्शन और वैज्ञानिक इन दोनों की 
मान्यताओं में एकता नहीं है, भिन्‍नता है, परस्पर विरोध दिखाई दे 
रहा है। अतः वैज्ञानिक लोग जैन-दशंन-सम्मत चन्द्रलोक में पहुँच 
चुके हैं, यह कहना स्वथा असंभव है। पहले तो वहाँ के मिट्टी आदि 
तत्त्वों को लेकर दोनों की मान्यताओं में बड़ा अन्तर है, दूसरे-जिस 
भवन पर एक पहरेदार होता है, वह किसी अनजाने व्यक्ति को बिना 
आज्ञा के अन्दर प्रवेश करने नहीं देता, तब जहाँ हजारों देवो' की 
अवस्थिति हो, वहाँ पर बिना आज्ञा के ये वैज्ञानिक लोग कंसे जा 
सकते हैं, और वहाँ पर यह तोड़-फोड़ कैसे कर सकते हैं ? यह बात 
भी विचारणीय है। हमारे विचार में जिस चन्द्रलोक की बातें 
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वैज्ञानिक लोग कर रहे हैं, वह वास्तविक चन्द्रलोंक नहीं है। संभव 
हैं, इन्होंने किसी चमकती चट्टान को ही चंन्द्रमा मान लिया है, 
और उसी को खोंद-खोद कर मिट्टी लाई जा रही है। यह सत्य है 
कि यदि वैज्ञानिकों की भाँति जैन-दर्शन के मर्श लोग भी अनु- 
सन्धान के क्षेत्र में उतरें और इस सम्बन्ध में वाझ्छनीय अस्वेषण 
करें तब यह समस्या शीघ्र ही समाधान का रूप ग्रहण कर सकती 
है । जब एक ओर से अनुसन्धान पर अर्बों का धन व्यय किया जा 
रहा हो, और दूसरी ओर से संथा खामोशी चल रही हो, तो शंका 
तथा अश्वद्धा का वातावरण उत्पन्त होना अस्वाभाविक नहीं है । 
अत: आगम-साहित्य के प्रति श्रद्धा रखने वाले श्रद्धाशील व्यक्तियों 
को अपने मानस में किसो भी प्रकार की अश्रद्धा लाने की आवश्यकता 
नहीं । समय के प्रवाह में प्रवाहित हो कर विचारक व्यक्ति अपने 
मस्तिष्क को श्रद्धाविहीन नहीं बनाया करते । जैनजगत को भी 
इस समस्या को सुलभाने के लिए ध्यान देना चाहिए। 

अपोलो नामक यन्त्र ऐटमी ईन्धन से चलता है, यह लगभग माल- 
गाड़ी जितना लम्बा है, इस में छोटे-बड़े लगभग ७५ लाख पुर्ज होते 
हैं, तीन मंजिल के लगभग इस की ऊंचाई होती है, दस आदमियों 
के लेटने और सोने की इस में जगह है, जिस स्थान पर इस का 
निर्माण होता है, वहाँ पर लगभग दो सौ कारखाने काम करते हैं, 
छोटे-बड़े सभी वैज्ञानिकों की संख्या लगभग एक लाख है, लगभग 
इस में सात इज्जन हैं, जो ऐटमी ईन्धन से चलते हैं। चलते समय 
इन की गति स्वल्प होती है, परन्तु जबये भूमि के आकर्षण-क्षेत्र 
से बाहिर निकल जाते हैं तो इन की गति बड़ी तीत्रता में आ जाती 
है, और वापिस जब भूमि पर उतरते हैं, तो इन की गति और भी 
तीतन्र हो जाती है। वैज्ञानिकों का कहना है कि जिस अपोलो ने 
चन्द्रमा पर चन्द्रपालकी को उतारा था, वह चन्द्रमा की घरती से 
खगभग दस मील ऊपर चक्र लगाता था। इस अपोलो में तीन व्यक्ति 
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बैठे थे, उन में से दो को नीचे से आज्ञा होती है कि आप चन्द्रपालकी 
में चले जाए, आज्ञानुसा र उन के चन्द्रपालकी में आ जाने पर चन्द्र- 
पालकी को निर्धारित समय पर राकेट (अपोलो) से अलग कर दिया 
जाता है, और वे दोनों आदमी पालकी समेत चन्द्रमा की धरती के 
ऊपर उतर जाते हैं, वैज्ञानिकों का कहना है कि यह पालकी रात 
के एक बजे उतरी थी, उस समय वहाँ अन्धकार था, परन्तु पालकी 
की रोशनी ने अन्धकार को दूर किया, जव पालकी से वे आदमी नीचे 
उतरे तब उन्होंने चन्द्रमा की धरती से मिट्टी ली, पत्थरों से अपनी जेबे 
भरी, लगभग दो सौ गज पालकी छोड़ कर ये लोग वहाँ भ्रमण करते 
रहे। अन्त में, वे पुन: वापिस उसी पालकी में आगए, तदनन्तर पालकी 
ऊपर उठती है, और ऊपर घूमने वाले राकेट के साथ जुड़ जाती है । 

वैज्ञानिकों का कहना है कि तीनों व्यक्तियों ने जब सूचना दी 
कि हमारे पेट में दर्द है तो उन्हें नीचे से सूचना दी गई कि हम 
तुम्हारा निरीक्षण करते हैं। तदनन्तर उन्होंने अनुमान लगाया कि 
अपोलो इस समय अमुक वायुमण्डल में है, इसलिए उन के शरीर 
पर ऐसा असर हो सकता है। अन्त में, उन्होंने उन व्यक्तियों को सूचित 
करते हुए कहा कि आप लोग अमुक औषधी का सेवन करें, इस से 
तुम्हारा पेट दर्द ठीक हो जाएगा, सूचना के अनुसार जब उन तीनों 
व्यक्तियों ने औषधि का सेवन किया तो वे ठीक हो गए, उन का 
पेट दर्द बन्द हो गया। कितनी विलक्षण बात है कि इस भूतल पर 
बैठे हुए वैज्ञानिक लोग भूमि के आकर्षण-क्षेत्र में वाहिर चन्द्रलोक में 
पहुँचे अपोलो का, उस के साथ जुड़ी चन्द्रषालकी का तथा चन्द्रपालकी 
में अवस्थित मनुष्यों का पूरा-पूरा नियन्त्रण रख रहे हैं, और अपने 
संकेत के अनुसार उनको चला रहे हैं। इस के अतिरिक्त, एक-एक 
क्षण के क्रिया-कलाप की उन्हें अवगति हो रही है । यह सब परमाण- 
शक्तियों के अनुपम चमत्कारों का साकार स्वरूप ही समभना 
चाहिए। यहाँ ईश्वर या किसी देवी-देवता का कोई हस्तक्षेप नहीं है । 
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यह एशिया का एक नूतन चमत्कार है । यह एक यन्त्र है, जो 

कार के आकार का है । वैज्ञानिकों की मान्यता के अनुसार यह चन्द्रमा . 

के भूतल पर भ्रमण करता है, वहाँ की भूमि को खोदता है, और वहाँ 
की मिट्टी को एकत्रित करके उठा लेता है। एशिया के वैज्ञानिकों की 
खूबी यह है कि इन्होंने इस का गेयर [02«7२] बदल दिया है,इस में 
लैबोट्री भी है, जो सब वस्तुओं को चैक (परीक्षण) करके उन के 
फोटों नीचे भेजती है | विलक्षण बात यह है कि उस यन्त्र में बैठा 
व्यक्ति जव सांस भी लेता है तो उस के सांस की आवाज भी 
नीचे बैठे वैज्ञानिकों को सुन सकती हैँ । इसके अतिरिक्त, यदि यह यन्त्र 
खराब हो जाए, तो वैज्ञानिक लोग नीचे बैठे ही उसे ठोक कर देते हैं । 


७--ब रोमीट २-. 

यह विज्ञान का वह आविष्कार है, जिस के द्वारा मौसम का 
ज्ञान प्राप्त किया जाता है। आने वाले तीन दिनों में आकाश की क्या 
स्थिति रहेगी ? आकाश धूमिल रहेगा या साफ ? बादल होंगे या 
नहीं ? वायुमण्डल में उष्णता रहेगो या शोतलता ? आदि सब बातों 
का बोध इस यन्त्र के द्वारा प्राप्त किया जाता है । 
.. “-कम्प्पुटर- 

यह एक ऐसा यन्त्र है जो अंकों का जोड़ लगाता है; आप हजारों 
यथा लाखों की संख्या में ऑकड़े उस में रख दें, वह सब का जोड़ कर 
आपके सामने ला देगा। संभव है, बड़े से बड़ा एक गणितज्ञ व्यक्ति 
भी जोड़ में कोई भूल कर जाए, परन्तु यह यन्त्र आँकड़ों के जोड़ में 
कभी भूल नहीं करता । 

वेज्ञानिकों के आविष्कारों की कहां तक चर्चा की जाए ? ऐटम- 
बम और हाईड्रोजन बम भी विज्ञान के ही चमत्कार हैं। अधिक 
क्या कहें, बेज्ञानिकों ते ऐसी मशीनरी भी निकाली है, जो हृदय-रोगी 
के शरीर के साथ लगा दी जाती है, हृदय का जब दौरा पड़ने कौ 


४भशव 


स्थिति बनने लगती है तो वह आवाज देना आरम्भ कर देती है । 
इस तरह यह मशीनरी रोगी को उस की भावी रोगाक्रान्त स्थिति 
से अवगत कराने में सहयोगी बनती है । ये सब ऐसी बातें है, जिन्हें 
सुन कर आदमी आइचयं-चकित हुए बिना नहीं रहता, उस का 
दिमाग चकरा जाता है, किन्तु परमाणु की शक्ति के सन्मुख ये सब 
बातें नगण्य सी हैं। यदि विज्ञान इसी गति से आगे बढ़ता चला गया 
तो न जाने और क्या-क्या वस्तुएं हमारे सामने आएंगीं। अत:--“पर- 
भाणु जड़ है, इसको अपने भले का बुरे विवेक नही है, फलत: यह क्या 
कर सकता है ?” आदि बातें करने या सोचने का युग लद गया है । 
अब तो परमाणु शक्ति साकार हो कर सामने आ रही है, और कमं- 
परमाणुओं की विलक्षण शक्तियो के स्वर में अपना स्वर मिला कर 
उन की यथार्थता को प्रमाणित एवं उद्घोषित कर रही है। 


कर्म अपना फल कंसे देते;है ? मनुष्य-जीवन पर किस पद्धति से 
सुख-दु.ख की वर्पा करते हैं ? इस के सम्बन्ध में ऊपर जितनी चर्चा 
की गई है, उस से यह स्पष्ट हो जाता है कि कर्म एक जड़-शक्ति 
' है, ओर जड़ होतो हुई भो यह प्राणिजगत को उसके आचरण के अनु- 
सार अच्छा और बुरा फल प्रदान कर देती है । चाहे कोई चक्रवर्ती 
हो, चाहे वासुदेव, राजा हो या रंक, योगी हो या भोगी, पठित हो या 
अपठित, कोई भी क्‍यों न हो, कम किसी को नहीं छोड़ते, सब को 
उन के पापों का दण्ड दे डालते हैं । 

जहाँ यह सत्य हूं, कि कर्म किसी भी व्यक्ति को नही छोड़ते, वहां 
यह भी सत्य है कि विश्व का प्रत्येक प्राणी आनन्द चाहता है, सुख 
की कामना ही उस के प्रत्येक कम का मुख्य लक्ष्य रहता है । जीवन 
छोटा हो या बड़ा, सब सुख के लिए तड़प रहे है, परन्तु सुख, शान्ति 
ओर आनन्द शुभ कर्मो की उपाजना से ही प्राप्त होता है, शुभ कर्मों 
की पुञ्जी एकत्रित किए बिना सुख कभी प्राप्त हो नहीं सकता, 
अतः प्रत्येक प्राणी का कर्तव्य बनता है कि वह शुभ कर्मों का 


डे 
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आचरण करे, जीवन में अनाचर को कभी निकट न आने दे, 
हो सके तो किसी दुःखी एवं असहाय व्यक्ति को सुख-सुविधा 
पहुँचाने का प्रयत्न करे, यदि किसी खेदखिन्न व्यक्ति को 
३ दे सके तो कम से कम जो लोग सुखी हैँ, सानन्द 
व्यतीत कर रहे हैं, उन को वह दुःख देने का प्रयत्न 
न करे । संसार में ऐसे पामर जीव भी हैं, जो दूसरे को 
दुःख देने में बड़ा रस लेते हैं, उन के जीवनोद्यान में पतभड़ 
लाने का प्रयास करते हैं, उन के बनते कार्यो को बिगाड़ते हैं, और 
उन के मार्ग में व्यर्थ ही काण्टं बिखेरते रहते हैं। ऐसे पामर 
जीवो' का कदापि कल्याण नहीं हो सकता, वे जन्म-मरण की 
चक्की में सदा पिसते ही रहेंगे, और दुःखों के दानव उन का कभी' 
पिण्ड नहीं छोडेंगे। संभव है, ऐसे ही पामर जीवों के जीवन- 
मन्दिर में विवेक के दीप जगमगाने के लिए कवि-हृदय की अन्त- 
बीणा भकृत हो उठी हो-- 
यदि भला किसी का कर न सको, 
तो ब्रा किसो का सत करना। 
अभ्ृत न पिलाने को धर में, 
तो जहर पिलाने से डरना। 
यदि घर न किसी का बान्ध सको, 
तो झोंपडियां न जला देना। 
यदि मरहम-पट्टी कर न सको, 
तो खार, नमक न लगा देना। 
यदि दीपक बन कर जल न सको, 
तो अंधकार भी सत करना। 


मा के आई । ना 


ईश्वर कर्म का फल नहों देता 


कुछ लोगों की मान्यता है कि परमपिता परमात्मा मनुष्य के भाग्य 
की रचना करता है, और विश्व के जितने भी छोटे-बड़े जीवन हैं, 
सब के भाग्य रूप महल का यही निर्माता है, अतएवं ईश्वर भाग्य- 
विधाता है, परस्तु ज॑नदर्शन का ऐसा विश्वास नहीं है, यह ईश्वर को 
भाग्यविधायक स्वीकार नहीं करता, ज॑नदर्शन की आस्था है कि जीव 
स्वयं अपने भाग्य की रचना करता है । उसके अच्छे और बुरे, प्रशस्त 
और अप्रशस्त आचरण और क्रिया-कलाप ही उसकी किस्मत का भवन 
तैयार करते हैं। जब जीव अ्रहिसा, सत्य, अस्तैय, ब्रह्म॑चयं श्रौर अ्परिग्रह 
आदि धामिक्र अनुप्ठानों तथा जनहित की आराधना करता है, तो उस 
की आत्मा रुखजनक शुभ कमं-परमाणशों से सम्बद्ध होती है, और जब 
जीव अशुभ प्रवृत्तियों में आसक्त होता है, हिसा, अ्रसत्य, चौर्य, मंथुन 
और लोभ आदि संसार-वर्धक कार्यों में रस लेने लगता है, तो उसकी 
आत्मा दुःखजनक अशुभ कर्मों से घिर जाती है। इसीलिए कमंबाद के 
म्मज्ञ कविजन इसी सत्य को अपनी भाषा में कहते सुने जाते है-- 


नहीं कोई हमगिजु किसी को सताता, 

नहीं कोई हगिज किसो को मिटाता। 
गिराते हमेशा हैं भ्रफआल अपने, 

उठाते हमेशा हैं, ऐमाल अपने । 


परमपिता परमात्मा मनुष्य के भाग्य की रचना में कोई हस्तक्षेप 

नहीं करता, यह जीव की अपनी भावना पर निर्भर होता है कि वह 

+अच्छे भाग्य का निर्माण करे या बुरे भाग्य का। इस तथ्य को उर्दू- 
भाषा का एक कवि इस तरह अभिव्यक्त करता है-- 
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अच्छा ब्रा बनाना, मोकूफ भअ्रक्‍ल पर है, 


भाग्य के महल का मंमार खुद बशर है। 
इस तथ्य को यदि हिन्दी भाषा में व्यक्त करें तो इस तरह कह 
सकते हैं -- 
मनुज स्वयं ही कर रहा, भाग्य-मवन्र निर्माण, 
ज्ञान मुनी' कृत कर्म से, नर हो नोच, सहान । 
ईश्वर को भाग्य का यदि निर्माता मान लेते हैं तो यह भी स्वीकार 
करना पड़ता है कि मानवी व्यक्ति के जीवन मे बुरी से बुरी श्रर्थात्‌ 
सभ्यता और सस्कृति से गिरी हुई जितनो भी अ्प्रशस्त क्रियाएं पाई 
जाती हैं, उन सव का प्रेरक भी ईश्वर है और उन सब का दायित्त्व 
ईव्वर पर ही है। कारण स्पष्ट है। जब हम इस सत्य को स्वीकार 
करके चलते हैं कि मनुष्य के भाग्य की रचना परमपिता परमात्मा 
करता है तो यह भी मानना पड़ेगा कि परमात्मा ने मनुष्य का जंसा 
भाग्य बना दिया है उसके अनुसार ही वह अच्छे और बुरे कार्य करता 
है। इस तथ्य को एक उदाहरण से समभिए-- 
कल्पना करो, परमपिता परमात्मा ने एक व्यक्ति का ऐसा भाग्य 
बना दिया, जिसके कारण उसे कसाई का, चोर या डाक़ू का धन्धा 
अपनाना पडा । परिणाम-स्वरूप वह कसाई अपने स्वभाव के झनुसार 
मूक पशुओं की गरदनों पर छुरियां चलाता है, उनकी जीवन-लीला को 
समाप्त कर देता है, इसी प्रकार चोर व्यक्ति लोगों के धत और सम्पत्ति 
का अपहरण करता है, चल और अचल सम्पत्ति लूट कर लोगों को 
दुःख-सागर में धकेल देता है, तथा डाकू डाके डालता है, बच्चो, युवकों 
की हत्या करता है, लड़कियों और स्त्रियों को उठा ले जाता है, उसकी 
आततायी प्रबृत्तिया इतनी अधिक बढ़ जाती हैं, कि सर्वत्र त्राहि, त्राहि 
होते लगती है, लोगों को जीवित रहना भी कठिन हो जाता हैं। इस 
.तरह कसाई, चोर या डाकू जो भी अनाचरण करता है, पापमय प्रवृ- 
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त्तियों से जनता को परिपीड़ित बनाता है, उसमें उसका अ्रपना कोई 
दोष नहीं माना जाना चाहिए, क्योंकि ईश्वर न उसे कसाई, चोर या 
डाकू बनाता और न वह ऐसे नीच कार्य करता। तात्पय कहने का यह 
है कि यदि ईइ्वर को हम भाग्यविधाता मान लेते हैं तो यह भी मानना 
पड़ता है कि मनुष्य या पशु के जीवन में जो भी पापमय श्रश्ुभ प्रवृ- 
त्तियाँ होती हैं, उन सब का जुम्मेदार ईव्वर ही है । यदि कोई कहे कि 
ईश्वर जीव को कब कहता है कि तू बुरे काम कर, तो हम सादर 
झोर सप्रेम पूछते हैं कि मनुष्य बुरे कर्म ब्यों करता है ? इसीलिए न, 
कि उसकी बुद्धि खराब है-अपने हिताहित के विवेक से खाली है। 
खराब बुद्धि मिलने का क्या कारण है ? उत्तर स्पष्ट है कि उसका 
कारण भाग्य है । फिर उसके भाग्य को बनाया किसने ? कहना होगा कि 
ईश्वर ने । ईश्वर ने ही मनुष्य के भाग्य को खराब वनाया है, जिसके 
कारण वह खराब, धर्म-विरुद्ध और व्यवहार-विरुद्ध कार्य करता है । 
न ईदवर मनुष्य का ऐसा खराब भाग्य बनाता और न मनुष्य ऐसे 
खराब कार्यों में भागीदार वनता, जब ईइवर ने स्वयं ही मनुष्य का 
खराब भाग्य टताया है, तो विवध होकर मनुष्य को वेसे पापमय 
खराब कार्य करने पड़ते हैं, इससे स्पष्ट है कि यदि ईदेवर को भाग्य- 
निर्माता या भग्यविधाता मान लेते हैं तो संसार के समस्त प्राश्पियों 
की बुराइयों और शुभ प्रदृन्तियों की जुम्मेदारी ईश्वर पर झा जाती 
है और बुराइएं करने वाला मतृष्य उनसे बिल्कुल अलग-थलग रह 
जाता है, फलतः उसे पापी या अवर्मो कहा व माना नहीं जा सकता । 
इस सत्यता को समझाने के लिए एक और उदाहरण प्रस्तुत 
करता हूं | कल्पना करो, एक पापी मनुष्य है, वह दिन रात पापों के 
जाले बुनता रहता है, और प्रतिक्षण पापों के चक्र में चक्र काठता 
हुआ पापों में ही जीवन का अनमोल धन खो रहा है । उस की इस 
दयनोय दशा को देखकर समझाने के विचार से एक दिन एक सन्त 
ने उस से पूछा कि भाई ! तू इतना मेघावी श्रौर विचारशील हो कर 
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भी यह पाषमय कार्य क्यों कर रहा है ? तेरे ज॑से विवेक-क्षील व्यक्ति 
को तो ऐसी पाषभय प्रवृत्तियों से सदा दूर रहना चाहिये । क्‍या तुमे. 
परमपिता परमात्मा का कोई डर या कुछ भय नहीं है ? तू नहीं 
जानता कि सर्वेशक्तिमान परमात्मा के दरबार में तेरी इन पापमय 
प्रवृत्तियों की जांच-पड़ताल होगी, तेरे जीवन का बही-खाता देखा 
जाएगा ! जो-जो तूने पाप किए हैं, उन पर दृष्टिपात होगा, जांच- 
पड़ताल के बाद जब तेरे पापमय कारनामे सामने आएंगें तो परम- 
पिता परमात्मा तुक पर नाराज होंगे, उन की नाराजगी के फलस्वरूप 
तुमे दण्ड दिया जाएगा, क्‍या पता है, तुके नरक में भेज दिया जाए, 
कुत्ते या सूयर, गये या बकरे की योनि में डाल दिया जाए। इसलिए 
नादान भाई ! तुमे अपना कुछ तो हानि-लाभ सोचना चाहिए। 
यदि किसी दूसरे की चिन्ता करने के लिए तेरे पास अवकाश नही 
है, तो न सही, कम से कम अपने भविष्य की तो तुझे चिन्ता करनी 
ही चाहिए। जहाँ तक में समभता हूं, अरब भी कुछ नहीं बिगड़ा है, 
अब भो अपनी बिगड़ी बना सकता है, नीतिकारों का कहना है कि 
प्रात:काल का भूला हुआ मनुष्य यदि सायंकाल को समझ जाए, तो 
उसे भूला हुआ नहीं मानना चाहिए। इस सम्बन्ध में एक उर्दूभाषा 
का कवि कितनी सुन्दर बात कह रहा है-- 
बहु खुशनसोब है, उसे भला न जानिए, 
घर आ जाए ज्ञाम को, जो भूला सबेर का ? 


सन्त अपनी बात को चालू रखते हुए पुन: फरमाने लगे कि भोले 
मनुष्य ! यदि तू मेरा कहना माने तो तुझे अरब भी संभल जाना चाहिए, 
और जिस आचररा से तेरा यह लोक श्रौर परलोक सुधर जाए, उसे 
अ्रद्भीकार कर लेना चाहिए। करुणा-सदन तथा परोपकार-निरत 
उस सन्त ने उस पापप्रिय व्यक्ति से यह सब कुछ बड़ी सहानुभूति 
भौर समबेदना के साथ कहा था, किन्तु वह पापात्मा मनुष्य सन्त 
की बात सुन कर खूब लिलखिला कर हंसने लगा, श्रन्त में कहने 
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लगा--सन्त जी महाराज ! श्राप बहुत भोले हैं, सन्‍त अवश्य बन गए 
हैं, परन्तु अभी सन्‍्तमत का सार नहीं जान पाए, सन्त बन कर भगवान 
की पूजा अ्वद्य करने लग गए हो परन्तु आप को श्रभी हमारे परम- 
पिता परमात्मा की माया का पता ही नहीं चला, इसीलिए आप 
पाप से डरने की बाते कर रहे हैं। पहले श्राप हमारे भगवान की 
माया को समभ लें | मेरा विश्वास है कि तदनन्तर आप को किसी को 
कुछ समझाने का कष्ट ही नहीं करना पडेगा । सुनो, मैं ही आप को 
समभाए देता हूं। वह कहने लगा--देखिए, हमारे, भगवान सर्वेचक्ति- 
मान हैं, संसार के परिपालक है, सुखदायक और भाग्यविधायक हैं। 
हमारे भाग्य का निर्माण भी इन्होंने ही किया है । इन्हीं की सत्कृपा 
से सुखसुविधा के सव सामान मिले दै, जीवन में जो मस्तियाँ है. ऐश्वर्य 
और वेभव के मंगलमय वाद्य बज रहे हैं, पारिवारिक और सामाजिक 
हृष्टि से जो मौज बहार है, समाज में जो प्रतिष्ठा है, यह सब उसी 
महाप्रभु के अनुग्रह का ही सु-फल है । मैं बिना किसी भिभक के जो 
चाहता हूँ, कर लेता हैं, भय का त। मेरे जीवन में चिन्ह भी दिखाई 
नही देता, सदा प्रसन्‍नता के भूले पर भूलता रहता हूं, इसके पीछे 
भी परमपिता परमात्मा की कृपा ही समझता हूं। एक बात आप से 
पूछना चाहता हूं, बतलाएगे आप ? आप की दृष्टि से, मैं जो पाप 
करता हूं, बुराइओओं से जरा भी सकुचाता नही हूं, यह सब क्यों होता 
है ? आप के कथनानुसार, इसीलिए ने, कि मेरी बुद्धि खराब है, 
फलत: सोचने, विचारने, चिन्तन एवं आ्राचरण करने का ढंग अनुचित 
है, दुष्ट है । जोवन में जितनी भी बुराइयां हृष्टिगोचर होती हैं, 
यह सब बुद्धि की खराबी के कारण ही हो रही हैं, परन्तु बुद्धि 
किस से प्राप्त होती है ? उत्तर स्पष्ट है--भाग्य से। भाग्य अच्छा 
हो त्तो बुद्धि अच्छी प्राप्त हो जाती है, और भाग्य खराब हो तो 
बुद्धि भो खराब मिलतो है। प्रापने कभो यह सोचने का कष्ट किया 
है, कि भाग्य बनाने वाला कौन है ? वह कोई भ्रन्य शक्ति नहीं है, 
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परमपिता परमात्मा स्वयं हैं। आप यह भी भ्रच्छी तरह जानते और 
समभते हैं कि परमात्मा सर्वज्ष है, सब कुछ जानने वाला है, और 
सर्वदर्शी है, सब कुछ देखने वाला है, उसके ज्ञान-नेत्रों से मैं तो क्‍या 
संसार की कोई भी वस्तु ओभल नहीं है। भगवान यह अच्छी तरह 
जानते हैं कि मैं जो इस जीव के भाग्य का निर्माण कर रहा हूं, 
उस से इस जीव को दुष्ट एवं पापमय बुद्धि की प्राप्ति होगी, बुद्धि 
की खराबी से यह पाप करेगा, जनमानस को तड़पाएगा, श्रनाथ और 
असहाय जीवन के मार्ग में काँटे बिखेरेगा, उन्हें परेशान एवं हैरान 
करेगा, राह चलती लड़कियों के सम्मान से खिलवाइ करेगा, उनके 
धर्म को लूटने का यत्न करके उन्हें लेदखिन्न बनाएगा, दुकान पर 
बैठ कर कम तोलेगा, कम नापेगा, वस्तु दिखाएगा कुछ और देवेगा 
कुछ और, ग्राहकों को असली माल कह कर नकली देगा, मिलावट 
करके लोगों के स्वास्थ्य के साथ खेलेगा, दीन-जनों, निर्धनों, विध- 
वाओं एवं भाग्यहीन लोगों की अमानतों को अजगर की भाँति 
निगल जाएगा, भुठी गवाहियाँ दे कर निर्दोष लोगो को फंसाएगा, 
कृतघ्न बनेगा, जनता के साथ विश्वास-घात करेगा, धर्मस्थानों की पवि- 
अ्ता को भी नष्ट करने से नहीं सकुचाएगा, ये सब बातें जानते हुए भी 
परमपिता परमात्मा ने जब मेरा ऐसा भाग्य बनाया है, तब मुझे 
पाप करने से डर क्‍या ? लोक-विरुद्ध तथा धर्मंविरुध प्रवृत्तियाँ 
करने से भय क्‍या है ? यदि आप सच पूछें तो इसीलिए मुझे पापमय 
काये करने से जरा भी डर नहीं लगता, मैं जानता ही नहीं कि डर 
क्या वस्तु होती है ? और न मुझे पाप करने में कोई बुराई ही 
दिखाई देती है । क्योंकि मैं जानता हूं और मेरी यह आस्था है कि परम- 
पिता परमात्मा ने जब जानबूक कर मेरी ऐसी किस्मत बनाई है, 
तब उस किस्मत के अनुसार मैं जो कुछ कर रहा हूं, उस में मुझे 
पाप लग भी कैसे सकता है ? 

वह पापत्रिय व्यक्ति अपनी बात को चालू रखता हुआ पुनः 
कहने लगा कि मुनिवर ! मैं तो परमपिता परमात्मा का सच्चा भक्त 
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हूं, और उन से द्रोह करता मैं जानता ही नहीं, मैं समभता हूं, 
परमात्मा ने जो किस्मत बनाई है, यदि उसके अनुरूप कार्य करने 
से रुक गया, पाय करने छोड़ दिए तो यह द्रोह होगा, परमात्मा के 
साथ वड़ा भारी दगा होगा, यह दगा मैं भूल कर भी करना नहीं 
चाहता । रही परमात्मा के दरबार की बात, उस की मुझे रत्तो 
भर चिन्ता नहीं है, क्योंकि परमात्मा के दरबार में मेरे पहुंच जाने 
पर पहले तो किसी ने मुझ से कुछ पूछना ही नहीं है, यदि परमात्मा 
के कम चारियों से भ्रान्तिवश मुझ से पूछ भी लिया, तो मैं तत्काल 
उन के प्रइत का समाधान कर दूगा। मेरे पास एक ऐसा घड़ा 
घड़ाया समाधान तैयार पड़ा है, कि परमात्मा के कर्मचारी तो क्‍या, 
यदि परमात्मा स्वयं भी पूछने लगेगे, तो उन का भी मुँह बन्द कर 
दू गा। उस व्यक्ति की वात सुन कर सन्त सादचयें कहने लगे कि 
भाई ! वह कौन सा घड़ा-घड़ाया समाधान तेरे पास तंयार रखा 
हुआ है जिससे परमात्मा को भी मौन होना पड़ेगा। ज्रा हमे भी बता 
दे । सन्‍त की बात सुन कर वह हंस कर बोला-हथियार समय पर 
प्रयोग में लाया जाता है, परन्तु आप सन्त हैं, विरक्त हैं, बड़े हितैषी 
और हितचिन्तक बन कर मेरे सामने आए हैं, अत: आप को अभी 
बताए देता हूं । सुनिए, जब परमात्मा मुझ से पाप क्‍यों किए ? यह 
प्रश्न करेंगे, तो मैं तत्काल कह दू गा कि परमात्मन्‌ ! यह आप क्‍या 
पूछते हैं ? मेरे भाग्येश तो आप हैं, आपने ही तो मेरे भाग्य की रचना 
की है । परिरााम-स्वरूप आपने जंसे मेरे भाग्य का निर्माण कर दिया 
है, उस के ग्रनुसार मैं कार्य कर रहा हूं। पापमय भाग्य बना कर, पाप 
क्यों किए ? यह पूछना कहाँ का न्याय है? भगवन्‌ ! मैंने जो कुछ 
भी किया है और मैं जो कुछ भी कर रहा हूं, या भविष्य में जो कुछ 
करू गा, इस सब की जुम्मेदारी आप पर है। मैं तो आपका आज्ञा- 
कारी सपूत हूं, सेवक हूं। मैंने आपके बनाए हुए भाग्य के भ्रनुसार 
ही सब कुछ किया है, रत्ती भर भी मैं इधर-उधर नहीं गया, मुझे 
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सो आपका वफादार (वर्चन-पालंक, स्वामि-भक्त) होने का मंहान्‌ 
गौरव प्राप्त हो रहा है, मेरे विचार में तो मुके इस वफादारी और 
स्वामिभक्ति के लिए साधुवाद (शाबाश) मिलना चाहिए। परमात्मा 
के इस वफादार ने पापों से निर्दोष होने की जो बात कही है, इसी 
को एक ऊर्दू का कवि अपनी पद्धति से इस तरह व्यक्त करता है-- 
खुदा जब मुझक से पूछेंगा कि यह --तकसीर किस को है ? 
तो कह दूगा कि इस तकदोर में तहरोर किस की है ? 

सन्त जी महाराज ! देखा, कितना शानदार और युक्तियुक्त 
समाधान है ? वसे आ्राप स्वय ही विद्वान है, तथापि जरा और स्पष्टी- 
करणा कर दू' कि परमात्मा के दरवार में पहुँच॑कर मैं परमात्मा से 
निवेदन करू गा कि भगवन्‌ ! आप तो स्वथ ही अन्‍्तर्यामी है, श्राप 
से क्‍या छिपा हुआ है ? श्राप स्वयं ही जब मेरे भाग्य के निर्माता है 
तो भेरे जीवन के समस्त क्रियाकलाप की जुम्मेदारी किसी दूसरे के 
ऊपर कंसे भ्रा सकती है ? यह सब दाथित्त्व तो आपके ऊपर ही है, 
यदि आप मेरा भाग्य खराब न बनाते तो खराब भाग्य के अनुसार 
मुझे खराब बुद्धि न मिलती, और मुभसे ये धर्म-विरुद्ध और पापमय 
कार्य न होते, परिणाम-स्वरूप इस पापाचार से, उत्पन्न होने वाला 
पाप भी न होता, दयालो ! स्वयं बीज बोकर और सब कुछ स्वयं 
करा कर इसके फल के लिए मुझ से पूछते हो? कृपालो ! यह जो 
कुछ भी है, सब झ्राप का ही है । 

ऊपर की पंक्तियों के परिशीलन से यह स्पष्ट हो जाता है कि 
परमपिता परमात्मा को यदि भाग्य का निर्माता मानकर चलते हैं, 
तो विश्व के प्राशि-जगत के समस्त दोषों, अपराधों एवं पापों का 
दायित्व परमात्मा के ऊपर ही आ पड़ता है । यही कारण है कि जैन- 

दर्शन परमात्मा को भाग्य-विधायक स्वीकार नहीं करता, और जेन- 


--दोष, गलती, अ्रपराध 
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६ष्टि से परमात्मा कर्म-फल का प्रदायक भी नहीं है। जेन-हृष्टि 
कहती है कि यदि हम परमात्मा को कर्म-फल का प्रदायक मान 
लेते हैं तो प्रघन उपस्थित होता है कि परमात्मा जीवों को उनके कर्मों 
का फल किस पद्धति से प्रदान करता है? वेक्ुण्ठधाम से अश्रवतरित 
हो कर स्वयं तो वह कर्म-फल दे नहीं सकता, क्योकि वह निराकार 
है, किसी आकार को अपनाते से उसका निराकार-रूप समाप्त हो 
जाता है। हाँ, यदि परमात्मा साकार हो कर प्रत्यक्ष-रूप से प्रारिग- 
जगत को उसके कर्मो के फल का भुगतान करवाता है, तो ऐसी दशा 
में किसी को ईश्वर की कर्म ऊलप्रदायकता से क्‍या इन्कार हो सकता, 
है ? किन्तु आज तक किसी ने परमात्मा को साकार रूप में कर्म-फल 
का भुगतान करते या करवाते हुए देखा नहीं है, इस के अतिरिक्त, 
सदि परमात्मा किसी राजा, या राजकर्मचारी आदि के माध्यम से 
जीवों को उनके कर्मों का शुभा-शुभ फल दिलवाता है, तो यह मान्यता 
भी बुद्धि की कसौटी पर खरी उतरनी दिखाई नहीं देती, इस मान्यता 
को स्वीकार कर लेने पर परमात्मा का व्यक्तित्व निर्दोप नहीं रहता, 
उस में बहुत बड़ अनेकों दोष श्रा जाते है। परमात्मा के व्यक्तित्व 
में आने वाल कुछ दोषों की रूपरेखा इस प्रकार है-- 


१--परमपिता परमात्मा को यदि किसी पुज्जीपति के ऐश्वर्य॑, 
धन एवं सम्पत्ति को चुगा या लुटवा कर उस पुज्जीपति के पिछले 
ग्रशुभ कर्मो का फल देना ग्रभीप्ट है, मण्जूर है, तो परमात्मा इस 
कार्य को स्वयं तो करता नही है, वह चोर या डाकू के माध्यम से 
ही ऐसा करवा सकता है, और जिस चोर या डाकू के माध्यम से 
परमात्मा पूज्जीपति को उसके अथुभ कर्मो का फल दिलवाएगा 
तो वह चोर या डाकू परमात्मा की आज्ञा का परिपालक होने के कारण 
निर्दोष समझा जाना चाहिये, परन्तु व्यवहार में ऐसा देखने को नहीं 
मिलता, अपराधी मान कर पुलिस उसे पकड़ती है, गिरफतार 
करके जेलखाने में बन्द कर देती है, ऐसा क्यों ? पुलिस उस चोर या 
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डाकू को जो दण्ड देती है, उस की मार-पीट करती है, उसे उलटा लटका 
कर वृक्ष के साथ बान्ध देती है, यह सब दण्ड-प्रक्रिया परमात्मा के 
न्याय के बाहिर की बात माननी पड़ेगी। यदि उसे भी परमात्मा के 
न्याय के अन्दर मान कर चोर या डाकु को चोरी करने या डाके 
डालने का दण्ड पुलिस से दिलवाना आवश्यक समझा जाएगा तो 
यह परमात्मा का कितना बड़ा ग्रन्याय होगा ? श्र यह कितनी बड़ी' 
धान्घली होगी ? तथा भयंकर भअन्घेर एवं अन्याय समझा जाएगा ? 
एक तरफ तो परमात्मा स्वयं पुञ्जीपति को कमु-फल रूप दण्ड 
देने के लिए चोर या डाक़ु को उस के घर भेजता है भोर दूसरी 
तरफ पुलिस के द्वारा उसे गिरफ्तार करवा देता है। तो क्या यह-- 
चोर को चोरी करने की बात कहे, और शाह को जागने की-” 
इस लोकोक्ति के अनुसार परमात्मा में दोगलापन नहीं ञ्रा जाता ? 

परमात्मा ने जीवों को कर्मों के फल का भुगतान कराने के लिए 
ही संसार में कसाई, चोर, डाकू, लुटेरे, चाण्डाल, शेर, चीते, बाघ, 
सप॑ और बिच्छू आदि प्राणघातक तथा अनिष्टकर प्रारशियों की 
रचना की है और इसके अनुसार ही ये प्राणी प्रतिदिन हजारों 
जीवों का श्रपघात करके उन को उन के कम का दण्ड दे रहे हैं। यदि 
हम परमपिता परमात्मा को कर्म-फल का प्रदाता मान लेते हैं, तो 
ये सभी जीव निर्दोष माने जाने चाहियें । कारण स्पष्ट है। ये सब 
जीव परमपिता परमात्मा की श्राज्ञानुसार हो कार्य कर रहे हैं। 
यदि परमात्मा इन जीवों को निर्दोष मान लेता है, तो ऐसी दक्षा में 
दूसरे वे सभी जीव, जो अन्य लोगों को दुःख देते हैं, उन्हें हानि 
पहुँचाते हैं, निर्दोष और वेकसूर समभे जाने चाहियें। यदि उन्हें 
दोषी माना जाएगा तब उनके साथ यह बहुत बड़ा अन्याय होगा। 
लोकव्यवहार में देखा जाता है कि राजा के आदेशानुसार अपराधियों 
को उन के प्रपराध का दण्ड देने वाले जेलर, फाँसी पर लटकाने 
वाले चाण्डाल आदि सभी लोग कानून की दृष्टि से सर्वंथा निर्दोष 


४६६: 

माने जाते है। यह बड़ी विचित्र बात है कि जब जैलर झादि लोग 
न्याय की आँख से बेकसूर देते जाते हैं, तब परमपिता परमात्मा 
के आदेश या संकेत के अनुसार अपराधियों, श्राततायियों तथा 
हिसक व्यक्तियों को उन्त के अपराधानुसार दण्ड देने वाले व्यक्ति 

दोषी या अपराधी कंसे समझे जा सकते है ? 
२-परमविता परमात्मा सवेशक्तिमान और सर्वेज्ञ माना जाता है, 
इसलिए उसके द्वारा जोवां को उतके कृत कर्मों का जो दण्ड दिया जाता 
है, वह स्थायी या अमिट होना चाहिए, यदि उसे कोई समाप्त करने 
का दुःमाहस करे तो यह दुःसाहस सकल नहीं होना चाहिये, परन्तु लोक- 
व्यवहार इस बात की पृष्टि नहीं करता । देखा जाता है कि परमात्मा 
जीबों को जो दण्ड देता है, लोग या तो उसे समाप्त कर देते है, या फिर 
वे उस दण्ड को कमजोर अवश्य बना डालते हैं । इस तथ्य को एक उदा- 
हरण से निवेदन करता हूँ । कल्पना करो, एक मनुष्य है, परमात्मा 
ने उसके अशुभ कर्मानुसार उसे दण्ड देकर उसकी नेत्रज्योति को मन्द, 
कमजोर कर दिया । फलत: नेत्रज्योति की मन्दता के कारण वह व्यक्ति 
दूर पड़ी किसी वस्तु को न स्पष्टतया देख सकता है, और नॉँही वह 
छोटे-छोटे श्रक्षरों वाली किसी पुस्तक को सुविधापूर्वक पढ़ सकता है, 
वंधानिक तौर पर परमपिता परमात्मा के द्वारा दिया गया यह दण्ड 
सदा कायम रहना चाहिये था, वह समाप्त होने की स्थिति में नहीं 
आना चाहिए था, परल्तु नेत्रचिकित्सक लोग परमात्मा के इस दण्ड 
को था तो आरमूलचूल समाप्त कर देते हैं, या फिर उसे शक्ति-हीन 
अवश्य बना डालते है। परमपिता परमात्मा ने जिस व्यक्ति की नेत्र- 
ज्योति मनन्‍्द करके उसे उसके कर्मो का दण्ड दिया था, नेत्रज्योति की 
मन्दता के कारण खेदखिन्न वह व्यक्ति एक दिन किसी आई-स्प॑ स्लिस्ट 
( नेत्र-विशेषज्ञ ) के पास चला जाता है, अपनी आंखें दिखलाता है, 
आाखों का ध्यानपूर्वक निरीक्षण करने के अनन्तर डाक्टर उस व्यक्ति 
को दो ऐनकें दे देता है, एक निकट की झौर दूसरी दूर की । इस तरह 
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उस व्यक्ति के दुःख को वह दूर कर डालता है। निकट की ऐनक से उसे 
निकट की सब वस्तुएं साफ-साफ दिखाई देती हैं, छोटे-छोटे प्रक्षरों 
वाली पुस्तक बिना किसी बाघा के पढ़ी जा सकती है और दूर की ऐनक 
से उसे टूर की वस्तुएं भ्रच्छी तरह दिखाई दे रही हैं। जहां पहले २० 
गज की दूरी पर पड़ी वस्तुएं भी अ्रच्छी तरह दिखाई नहीं देती थीं, 
अब ऐनक लगाने के अ्नन्तर लाखों मील दूरी पर अवस्थित द्वितोया 
का चन्द्र भों सुविधापूर्वक देख लिया जाता है। इस तरह नेत्र- 
चिकित्सक ने परमपिता परमात्मा के द्वारा दिए गए इस दण्ड को 
ईनष्फल बना दिया है । 

कुछ एक उदाहरण और उपस्थित करता हूं । कल्पना करो, एक 
मनुष्य की टांग टूट जाती है, परमपिता परमात्मा उस व्यक्ति को 
अज्भहीन बनाकर उस के दुष्ट कर्मों का उसे दण्ड देना चाहता है। इसी 
प्रकार किसी मनृष्य की आंख नष्ट हो जाती है। परमात्मा उसे 
आंखों वालों के मध्य में काना बनाकर अपमानित करना चाहता है । 
परन्तु श्राज के वैज्ञानिकों ने नकली टांग और नकली श्रांख का 
आविष्कार करके परमात्मा के दिये गये इस दण्ड को काफी हद तक 
बेकार बना दिया है। इसी प्रकार परमात्मा की भेजी हुई प्लेग 
(महामारी), हैजा, इन्फ्लुज्जा और तपेदिक भ्रादि बीमारियों को 
डाक़टरों, वद्यों और चिकित्सकों मे अपने अ्रनथक परिश्रम से या तो 
बहुत हृद तक समाप्त कर दिया है, या फिर बहुत कम कर दिया है, । 
इन उदाहरणों से यह बिल्कुल स्पष्ट हो जाता है कि परमात्मा जीवों 
को उनके कर्मानूसार जो दण्ड देता है, वह स्थायी नहीं रह पाता, लोग 
या तो उसे समाप्त कर देते हैं, या उस में कमी ले श्राते हैं। इसके 
अतिरिक्त, कम-फल का भुगतान करवाने के लिए जब परमपिता पर- 
सात्मा भूकम्प लाता है तो उस समय उसको यह भी ध्यान नहीं रहता, 
कि जो भेरे घमंस्थान हैं, पूजास्थान हैं, उनका भी विध्वंस हो रहा है । 
जहाँ परमात्मा की पूजा होती है, उसके गीत गाए जाते हैं, उसके 
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चरणों में श्रद्धासुमन समपित होते हैं, ऐसे मन्दिर, मस्जिद, ग्रुरुद्वारे 
आर गिरजाघर श्रादि जितने भी धमंस्थान हैं, परमात्मा का लाकर 
उन्हे भी भूमिसात कर देता है, समभ में नहीं आता कि सर्वेदर्शी 
भगवान, सब कुछ देखने वाला परमात्मा अपने पूजास्थानों की यह 
बुरी दशा क्‍यों करता है ? परमात्मा की इस दशा को देखकर विचारक 
व्यक्ति को बरबस हंसी आ जाती है, और उसकी दृष्टि में परमात्मा 
सम्मानित न रह कर उपहासास्पद बन जाता है। उदाहरणार्थ, एक 
शरणार्थी कवि अपनी निर्धनता तथा प्रतिकूल परिस्थितियों से बड़ा 
खेदखिन्न रहता था, निराशा और हताशा ने उस के स्वाभिमान के 
दीपक को बिल्कुल बुझा दिया था, एक बार वह किसी कार्य के लिए 
बाजार जा रहा था, मार्ग में उस ने भूकम्प के प्रहार से गिरी हुई 
मस्जिद ( मुसलमानों का धर्म-स्थान ) देखी; देखते ही वह गुदगुदाया 

और तत्काल उसकी अन्‍्तर्वीणा पर एक स्वर नाचने लगा-- 

सश हूँ मस्जिदे बोरां को देख कर, 

भेरी तरह खुदा का भो खाना खराब हूँ । 
शायर हंसता हुआ कहने लगा कि मस्जिद की ध्वंसावशेषों को 
देखकर मैरी अन्तरात्मा गदुगद हो रही है, मेरे ह५ष की आज कोई सीमा 
नहीं है, क्योंकि भूकम्प ने जैसे मेरे निवास-स्थान को धराशायी कर 
दिया है, वेसे परमपिता परमात्मा का आवास-स्थान (घर) भी उसने 

* विध्वंस ( विनष्ट ) कर दिया है । 

३--संसार जानता है कि चोर, डाक आदि आततायी लोगों की 
सहायता करना, उन्हें सुख-पुविधा पहुंचाना, एक भयंकर दोष माना गया 
है, यह बहुत बड़ा पापमय कार्य है, ऐसा करना जहाँ लोक-विरुद्ध है, 
वहां यह असत्कार्य धर्म-विरुद्ध भी है, धर्मशास्त्र भी चोरों की सहायता 
को एक धृशास्पद कार्य स्वीकार करते है। फलत: जो लोग चोर झरादि 
दुष्ट लोगों की स्वार्थवश सहायता करते हैं, वे लोग शासन-व्यवस्था' 
के अनुसार अपराधी मान कर दण्डित किए जाते हैं। ऐसी दशा में जो 
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परमात्मा को कम-फल-प्रदायक मानते हैं और यह समभते हैं कि किसी 


को जो दुःख प्राप्त होता है बह उसके अपने कर्मों का फल है, और वह 
फल भी ईश्वर का दिया हुआ है, तथापि यदि वे किसी अन्बे की, लूले- 
लंगड़े की, श्रनाथ और असहाय की सहायता करते है, उनके दु:खों को 
दूर करने का प्रयास करते है तो यह परमात्मा के साथ विद्रोह नहीं 
तो और क्या है ? क्‍या वे लोग परमात्मा के चोर या अपराधी की 
सहायता नहीं कर रहे ? क्‍या परमात्मा ऐसे उद्दण्ड और विद्रोही 
व्यक्तियों पर प्रसन्‍न रह सकेगा ? तथा दु:खी और असहाय व्यक्ति की 
सहायता करना, उन्हें शान्ति पहुचाना, परमात्मा के साथ बिद्रोह करना 
है, इस मान्यता को यदि स्वीकार कर लिया जाए तो दया, दान, उप- 
कार आदि सात्विक और परोपकार-पूर्णा अनुष्ठानों का कुछ मूल्य या 
महत्त्व रह सकेगा ? उत्तर स्पष्ट है, कभी नहीं । 


४--प्ररमपिता परमात्मा जीवों के अपने किये हुए कर्मों के अनुसार 
उन के शरीर आदि की रचना करता है, जीवों के कृत कर्मों के 
अनुसार ही वह जीवों को फल प्रदान करता है, अ्रपनी इच्छा के अनु- 
सार वह कुछ नहीं कर पाता। ऐसी दशा में यह स्वीकार करना 
होगा कि परमात्मा परतन्त्र है, स्वतन्त्र नहीं है, परतन्त्रता की बेड़ियों 
में जकड़ा हुआ है। क्‍या परतन्त्रता को बेड़ियों में जकड़ा हुआ व्यक्ति 
परमात्मा कहा व माना जा सकता है ? कभी नहीं। जो सबथा 
स्वतन्त्र है, समर्थ है, अपनी इच्छानुसार कार्य करने की क्षमता रखता 
है, उस व्यक्ति के लिए ही परमात्मा की संज्ञा देना उपयुक्त रह सकता 
है। सर्वेथा पराधीन और परतन्त्र जीवन को परमात्मा कहना व 
मानना परमात्म-भाव के साथ उपहास करना है । जुलाहा यद्यपि 
कपड़ों का निर्माण करता है, परन्तु वह स्वाधीन नहीं है, पराघीन है। 
स्वार्थ, परिवार और समाज आदि के बन्धनों में बन्धा हुआ होता है, 
परिणाम-स्व॒रूप वह परमात्मा नहीं कहा जा सकता, कर्मों के अ्रधीन 
होने से परमपिता परमात्मा की भी यही स्थिति है । परमात्मा भी 
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जीव-कृत कर्मों के अधीन होने से 'परमात्मा' इस पद से व्यवहृत नहीं 
किया जा सकता । यदि परमात्मा अपनी इच्छा से कर्मों के फल में 
हेरा-फेरी करने लग जाए तो भी समस्या समाहित नहीं होती, क्योंकि 
ऐसा करने से उसकी प्रामारिकता खतरे में आ जाती है। भ्रतः 
परमात्मा को कर्म-फल-प्रदायक स्वीकार न करना ही युक्ति-युक्त 
और बुद्धि-संगत प्रतीत होता है। 

५--किसी प्रान्त में, किसी सुयोग्य, न्‍्यायशील शासक का शासन 
हो, तो उसके प्रभाव से चोरों, डाकुओं तथा झ्राततायी लोगों का 
चोरी आदि दुष्कर्म करने में साहस नही पड़ता, और वे उद्दण्डता, 
एवं उच्छु खलता को छोड़ कर प्राय: सत्पथ अ्रपना लेते हैं, जिससे 
प्रान्त में सवंत्र शान्ति की स्थापना हो जाती है और वहाँ के लोग 
निर्भयता के साथ सानन्द एवं सोल्लास जीवन व्यतीत करते हैं, परन्तु 
यह समझ में नहीं आता कि जब संसार का शासक परमपिता 
परमात्मा है, और वह एक ऐसा झासक है, जो सर्वथा दयालु है, 
कृपालु है, न्‍्यायशील है, स्वशक्तिमान है, सर्वेज्ष और सर्वदर्शी है, 
तथापि संसार में बुराई कम नहीं हो पाती, दिन-प्रतिदिन बढ़ती ही चली 
जा रही है । मांसाहारियों, व्यभिचारियों, अ्रष्टाचारियों, 'भूठों, 
कृतघ्नों, विश्वास-घातकों, दुष्टों और चोरों आदि हिंसक लोगों का 
आधिक्य ही, दृष्टिगोचर हो रहा है, सववंत्र छल, कपट, ईर्ष्या, ट्वेष 
शझ्ौौर आपसी वेर-विरोध की आग की ज्वालाए' उठ रही हैं, ऐसी 
दशा में कसे कहा व माना जाए कि परमपिता परमात्मा संसार का 
शासक है, और उसने संसार का शासन श्रपने हाथों में ले रखा है? 


६-जब कोई मनुष्य चोरी करता है, तो उसपर राज्य या 
शासन की ओर से व्यवस्थित ढंग से अभियोग चलाया जाता है, 
यह प्रमागिगत होने पर कि इस व्यक्ति ने चोरी की है, था अ्रमक 
प्पराध किया है तो न्यायाधीश (जज) उस को जेल या जुरमाना 
आदि उपयुक्त दण्ड देता है, इससे वह अपराधी तथा अन्य लोग यह 
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जान जाते हैं कि चोरी झ्रादि दुष्कर्मों के फल-स्वरूप जेल श्रादि के रूप 
में दण्ड मिलता है, इस दण्ड का ज्ञान होने पर वह व्यक्ति एवं साधा- 
रण जनता यह समभ लेती है कि मनुष्य को, हिसा 'कूठ, और चोरी 
आदि दृष्कर्मों से बचना चाहिये, यदि कोई व्यक्ति हिसादि पापमय 
कर्मों में प्रवृत्ति करेगा तो जेल श्रादि के रूप में उसे दण्ड भुगतना 
पड़े गा। परिणाम-स्वरूप भविष्य में किसी व्यक्ति का चोरी झ्ादि 
लोकविरुद्ध तथा राज्यविरुद्ध कार्य करने में सहसा साहस नहीं होने 
पाता, यदि किसी देश का शासक किसी अपराधी को पकड़ या 
पकड़वा कर जेल में डाल दे और उस पर कोई अभियोग' न चलावे 
और नाँही यह प्रकट करे कि इस व्यक्ति ने क्या अपराध किया है। 
तो ऐसी दजा में जनता उस व्यक्ति को निर्दोष और शासक को 
अन्यायी समभने लगेगी, अ्रपराध तथा उसके फलस्वरूप दण्ड का 
बोध न होने से जनता कभी भी उस व्यवस्था से शिक्षित नहीं हो 
सकेगी । इस का कटु परिणाम यह होगा कि न कोई अपराध करने 
से डरेगा, और नाॉँही उस व्यक्ति का सुधार होगा । 

नाशूराम गोडसे को कौन नहीं जानता, उसने सेंकड़ों व्यक्तियों 
के सामने राष्ट्रपिता महात्मा गान्धी के सीने में तीन गोलियां मारी 
थीं, अत: नाथू राम को ह॒त्यारा प्रमाणित करने के लिए किसी अन्य 
गवाह की कोई आवश्यकता नहीं थी, और व्यावहारिक रूप से भी 
भारत सरकार यदि नाथूराम गोडसे को फांसी के तख्ते पर लटका 
देती तो ऐसा करने का उसे अधिकार था, परन्तु भारत सरकार ने 
ऐसा नहीं किया, प्रत्युत व्यवस्थित रूप से श्रदालत में नाथुराम को 
हत्यारा प्रमाणित करने के श्रनन्तर ही उसे फांसी दी गईं, राज्य- 
व्यवस्था इसी ढंग से जीवित रह सकती थी, अपराधी के श्रपराध को 
प्रमाणित किए बिना उसे दण्डित करना किसी भी दृष्टि से उचित 
और न्यायसंगत नहीं कहा जा सकता | 

परमपिता परमात्मा संसार का शासक है, झासन-व्यवस्था 
करने वाला है, इसी प्रकार उसे भी व्यवस्थित ढंग से ही काम लेना 
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चाहिये, किन्तु ऐसा देखने में नहीं आता, जब कोई व्यक्ति मनुष्य- 
योनि में जन्म लेता है, और जन्म से ही वह अन्धा और पंगु शरीर 
वाला होता है तो उस व्यक्ति को तथा उसके परिवार को एवं उसके 
अ्ड़ौसी-पड़ौसियों को यह ज्ञात नही होता कि यह अन्धत्व और पंगुत्व 
किस कम का फल है ” किसी को भी यह मालूम नहीं होने पाता 
कि यह सदोष शरीर किस कम के कारण इस व्यक्ति को प्राप्त 
हुआ है ? सब के सर्वंथा अज्ञात रहने के कारग उक्त दृष्ट शरीर 
की प्राप्ति के मूलभूत दुष्कर्म का भी किसी को ज्ञान नही होने पाता, 
इस से दण्ड देने का यह उद्द्य कि अपराधी मनुष्य भविष्य में 
अपराध न करे, और लोगो को इससे शिक्षा प्राप्त हो, सफल नहीं 
होने पाता, परमपिता परमात्मा का कर्त्तव्य बनता है कि वह किसी 
भी व्यक्ति को कर्म का दण्ड देने से पूर्व उस के अपराध को प्रमाणित 
करे, और यह स्पष्ट करे कि इस व्यक्ति ने अमुक दुष्कर्म किया था, 
इसलिए इस को अमृक दण्ड दिया जाता है। ऐसा करने से ही 
परमात्मा की दण्डमर्यादा सफल हो सकती है, और ऐसा करने से 
ही जनमानस उस दुष्कर्म के करने से भयभोत होगा, भविष्य में 
उस से सुरक्षित रह सकेगा । इसके अतिरिक्त, ऐसा करने से ही 
दण्डित व्यक्ति के मानस का सुधार होगा, और वह भी भविष्य में 
परापमय कार्य करने में सकोच करेगा, परन्तु परमपिता परमात्मा 
ऐसा कोई कार्य नही करता । 

४--जो प्रमपिता परमात्मा कमं-फल देने का सामर्थ्य रख 
सकता है. उस में अपराधी को दुष्ट कर्म करने से रोकने का बल 
भी रह सकता है, लौकिक व्यवहार भी ऐसा ही देखा जाता है कि 
जो शासक चोरों या डाकुओं के दल को उसके अपराध के दण्डस्वरूप 
जेलों में बन्द कर सकता है, तो उस शासक में यह भी शक्ति होती 
है कि वह उस को अ्रपराध करने से रोक दे। शासक को यदि पता 
चल जाए कि डाकुओ का दल अमुक ग्राम या अमुक नगर में प्रमुक 
समय पर डाका डालेगा, और लोगों के जीवन-धन को लूटने का 
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प्रयास करेगा, तो उस शासक का कर्तव्य बनता है कि बह डाका 
डालने के समय से पूर्व ही डाकुओं को डाका डालने से रोके या 
उन्हें गिरफतार करे, यदि शासक जानबूक कर प्रजा के धन, और 
सम्पत्ति का संरक्षण नहीं करता तो वैधानिक दृष्टि से वह अपने 
कर्त्तव्य की हत्या करता है । 

कम फलप्रदाता परमपिता परमात्मा सर्वज्ञ है, सववंदर्शी है, सवेशक्ति- 
सम्पन्न है, और साथ में परम दयालु एवं कृपालु भी है। वह जानता 
एवं समभता है कि अ्मुक व्यक्ति अमुक समय पर अमुक अपराध 
करेगा, ऐसी दशा में उसका कर्तव्य बनता है कि वह अपराधी की 
भावना को परिवर्तित कर दे, अपराध करने का या जनमानस को 
पीड़ा पहुँचाने का उस ने जो निइ्चय किया है उसे बदल दे, या उसके 
मार्ग में ऐसी-ऐसी बाधाए उपस्थित करदे कि जिनके कारणा वह 
अपराध कर ही न सके । इसके विपरीत, यदि परमपिता परमात्मा 
अपराधी के भावों को जानता है, और अपराध रोकने का सामर्थ्य 
भी रखता है, परन्तु उसे रोकता नहीं, अपराधी को उस की इच्छा- 
नुसार अपराध करने देता है तो मानना पड़ेगा कि वह भी श्रपने 
कर्तव्य से भ्रष्ट होता है। ऐसे परमपिता परमात्मा को कर्त्तव्यपालक. 
न्‍्यायशील, या दयालु नहीं कहा जा सकता । यदि कहा जाय कि 
परामात्मा ने जीवों को कर्म करने में स्वतंत्रता दे रखी है, जीव 
यथेच्छ कर्म कर सकते हैं, परमात्मा उसमें कभी वाधक नहीं बनता,तो 
इसका अर्थ यह हुआ कि परमात्मा जो कर्म फल देता है,उसका उद्देश्य 
प्राशियों का सुधार करना नहीं, प्रत्युत श्रपने मनोविनोद के लिए या 
शासन की महत्त्वाकाँक्षा पूर्ण करने के लिए वह ऐसा करता है । यदि 
जनमन का सुधार करना,परमात्मा का उद्देश्य हो फिर तो वह जीवों 
को दुष्कर्म करने से पूर्व ही रोक दे, परन्तु वह ऐसा क्यों करे ? क्‍योंकि 
यदि जीव दुष्ट कर्म करना छोड़ दें तो परमात्मा अपना मनो-विनोद 
और शासन करने की महत्त्वाकांक्षा को पूर्ण कंसे करे ? लोगों के 
हित की चिन्ता न करने वाला, प्रत्युत अपने ही मनो-विनोद और 
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शासन का ध्यान रखते वाला व्यक्ति क्‍या परमात्मा कहलाने का 
अधिकारी हो सकता है, उत्तर स्पष्ट है--कभी नहीं । 


८घ-इस विश्व में जीव अ्रनन्त हैं और प्रत्येक जीव अपने मन, 
वाणी और काया से कुछ न कुछ प्रवृत्ति करता ही रहता है। एक 
जीव की क्षण-क्ष ण॒ की क्रियाओं का इतिहास लिखना और उनका जीव 
को फल देना यदि असंभव नहीं तो श्रत्यन्त कठिन अवश्य है, जब एक 
जीव के क्षण-क्षण का ब्योरा रखना एवं उस का फल देना इतना 
दृष्कर कार्य है तो संसार के भ्रतन्त-जीवों के क्षण-क्षण की क्रियाओं का 
ब्योरा रखना एवं उनका फल देना परमात्मा के लिए कितना दुष्कर 
कार्य बन जाएगा ? यह स्वतः स्पष्ट हो जाता है। इसके अतिरिक्त, 
संसार के अनन्त जीवों के क्षणा-क्षरा में किये गये कर्मों के फल देने 
में लगे रहते से परमात्मा केसे शान्त तथा अपने आनन्द-स्वरूप में 
कंसे मग्न रह सकता है? तथा यह सब 'कंभट परमात्मा करता 
किस के लिए है ? परभात्मा को क्‍या आवश्यकता पड़ी है कि वह 
इस विश्व के अनन्त जोवों के क्षण-क्षण के कर्मों का हिसाव रखें 
आर फिर उन्हें दण्ड दे ? 


६--देखा जाता है कि किसी कर्म का फल कर्त्ता को तुरन्त मिल 
जाता है, और किसी का कुछ समय के बाद भर किसी को कुछ वर्षों 
के अ्रनन्तर । ऐसे कर्म भी हैं, जिनका फल दूसरे जन्मों में मिलता है, 
इस का कारण क्या है ? कर्म-फल के भोग में यह विषमता क्‍यों 
देखी जाती है ? क्‍या परमात्मा के यहाँ भी रिश्वतें चलती हैं, जो 
किसी को आगे और किसी को पीछे कर्मों का फल शभ्रुगताता है ? 
परमात्मा को यदि क्म-फल का प्रदाता स्वीकार कर लिया जाए तो 
उक्त प्रकार की भ्रन्य भी अनेकों आशंकाएं उपस्थित होती हैं, जिन 
का कोई सन्‍्तोष-जनक समाधान नहीं मिलता । भ्रतः यही समभना 
और मानना संगत एवं उपयुक्त रहेगा कि कर्म-फल के भुगताने में 
परमपिता परमात्मा का कोई हाथ नहीं है, प्रत्युत कर्म-परमाणु 
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स्वयं ही प्राकृतिक नियमों के भ्रनुसार कमंकर्ता को अपना दंड दे 
डालते हैं। कमं-परमाणु जीव को अपना फल केसे प्रदान करते हैं 
इस सम्बन्ध में पीछे पृष्ठ ४० पर प्रकाश डाला जा चुका है । 
भगवदगीता शौर कर्मफल-. 
जनदर्शन की मान्यता है कि कर्म-फल के भुगताने में परमपिता 
परमात्मा का कोई हस्तक्षेप नहीं है। प्रन्‍न हो सकता है कि जंन- 
दर्शत की यह मान्यता किसी जैनेतर दर्शन में भी उपलब्ध होती है ? 
या केवल जैनदर्शन ही इस का उद्गम स्थान है ? उत्तर में निवेदन 
है कि जेनेतर धर्मशास्त्र श्रीमद्भगवद्गीता में भी जैनदर्शन की इस 
मान्यता का उल्लेख मिलता है । वहाँ लिखा है-- 
न कत्‌ त्वं न कर्माणि, लोकस्य सृजति प्रभ:। 
न कसंफल-संयोगं, स्वभावस्तु प्रवतंते ॥१॥ 
-“गीता, अध्याय ५-१४ 
-परमात्मा न तो इस संसार की रचना करता है, न जीवों के 
कर्म बनाता है, और न कर्मों का फल ही देता है, किन्तु प्रकृति ही 
सब कुछ करती है । तात्पय यह है कि जगत के निर्माण में, भाग्य के 
विधान में तथा कर्मफल के प्रदान में परमपिता परमात्मा का कोई 
हाथ नहीं है, मनुष्य जैसा कम करता है, उसका वैसा फल पा 
लेता है। 
नादत्ते कस्पचित्‌ पापं, न चंबं सुकृतं विभुः। 
ग्रज्ञानिनाव॒त ज्ञानं, तेन मुहान्ति जन्तवः ॥२॥ 
“गीता. अध्याय ५-१५ 
-परमपिता परमात्मा न तो किसी जीव का पाप लेता है, 
और नाँही किसी का पुण्य ग्रहणा करता है। भ्रज्ञान से आावृुत होने के 
कारण यह जीव स्वयं ही मोह में फंस जाते हैं । 


परमात्मा के तोन रूप-.- 


जनदशन के परिशीलन से पता चलता है कि यह दर्शन परमपिता 
परमात्मा को जगत का रचयिता, भाग्य का विधाता और कमं-फल 
का प्रदाता स्वीकार नहीं करता, इस के विश्वासानुसार परमात्मा 
का ससार के किसी कार्य में कोई हस्तक्षेप नहीं है, यहाँ एक प्रश्न 
उपस्थित होता है कि जनदर्शन जब परमात्मा को संसार की समस्त 
प्रवृत्तियों से सवबंधा अलग-अलग ही मानता है, तब इस का कहीं 
यह श्र तो नहीं कि ज॑न-दर्शन परमात्मा की सत्ता से ही सर्वथा श्रसह- 
मत हो ? दूसरे शब्दों में, क्या जंन-दशंन परमात्मा को मानता ही 
नहीं है ? इस प्रधन का समाधान करते हुए जैनाचार्य फरमाते हैं कि 
जैन-दर्शन परमात्मा की सत्ता को पृण्णरूप से स्वीकार करता है। 
आत्मा, परमात्मा, लोक, परलोक, पुनज॑न्म आदि सभी बातों को जैन- 
दर्शन मानता है, भ्रधिक क्‍या जैन-दर्शन की ग्रध्यात्म साधना का ध्येय 
ही परमात्म-पद की प्राप्ति रहा हुआ है | हाँ, यह सत्य है कि जैन- 
दर्शन वैदिक दर्शन की भांति परमपिता परमात्मा को जगत का कर्ता, 
भाग्य-विधाता तथा कर्मफल-प्रदाता स्वीकार नहीं करता। अ्रध्यात्म 
साहित्य में परमात्मा को लेकर अनेकों विश्वास पाए जाते हैं। 
परमात्म-सम्बन्धी आज जो मान्यताएँ प्रचलित हो रही हैं, यदि 
उन का सूक्ष्म हृष्टि से चिन्तन करें तो मुख्य रूप से उन को तीन 
विभागों में विभक्त कर सकते हैं। वे तीन विभाग ये हैं--- 

परमात्मा एक है, झ्ननादि है, सर्वव्यापक है, सच्चिदानन्द है, 
घट-घट का ज्ञाता है, सर्वशक्तिमान है, जगत का निर्माता है, भाग्य का 
विधाता है, कमंफल का प्रदाता है, संसार में जो कुछ हो रहा है वह 
सब परमात्मा के संकेत से हो होता है, उसके इज्चारे के बिना वृक्ष का 
पत्ता भी कन्यिय नहीं हो सकता, वह संसार का सर्वेसर्वा है। पर- 
मान्मा पापियों का नाझ करते के लिए तथा धार्मिक लोगों का उद्धार 
करते के लिए कभी न कभी किसी न किसी रूप में संसार में जन्म 
लेता है, वेक्रुण्ड-धाम से नोचे उतरता है, मनुष्य या पशु आदि के रूप 
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से जन्म ग्रहरा करता है, और अपनी लीला दिखा कर वापिस वेकुण्ठ- 
धाम में जा विराजता है, वह सदा संस्मरणीय है, और नमस्कर- 
णीय है। 

पे बे परमपिता परमात्मा का एक रूप है, जिस में मनुष्य के 
व्यक्तित्व का अपना कोई मुल्य नहीं है, जो कुछ है, वह सब परमपिता' 
परमात्मा ही है। परमात्मा के इस रूप को हमारे सनातन-घर्मी 
भाई स्वीकार करते हैं। भ्रव परमात्मा का दूसरा रूप समझ लीजिए-- 

परमात्मा एक है, अनादि है, अनन्त है, सर्व-व्यापक है, सब्चिदा- 
नन्‍्द है, घट-घट का ज्ञाता है, सर्वे-शक्तिमान है, संसार का निर्माता 
है, जीव कर्म करने में स्वतन्त्र है, इसमें परमात्मा का कोई हस्तक्षेप नहीं 
है, जीव भ्रच्छा या बुरा, जैसा भी चाहे कर्म कर सकता है, यह उसकी 
इच्छा पर निर्भर है, परमात्मा का उस पर कोई प्रतिबन्ध नहीं है, 
परन्तु जीवों को उनके कर्मों का फल परमपिता परमात्मा प्रदान करता 
है। भ्रपनी लीला दिखाने के लिए या पापियों का नाश करने के लिए 
या धर्मात्माशों का उद्धार करने के लिए परमात्मा मनुष्यादि के रूप 
में भ्रवतरित नहीं होता, श्रवतार धारणा नहीं करता । परमात्मा सदा 
संस्मरणीय है श्लौर नमस्करणीय है। 

यह परमपिता परमात्मा का दूसरा रूप है, इसमें मनुष्य परमात्मा 
के बराबर खड़ा है, इसमें मनुष्य को कर्म करने की पूर्ण स्वतन्त्रता है, 
वह किसी के अधीन नहीं है, परन्तु कर्म-फल की प्राप्ति के लिए उसे 
परमात्मा के द्वार खट-खटाने पड़ते हैं। परमात्मा के इस रूप को हमारे 
आये-समाजी भाई मानते हैं। परमात्मा का तीसरा रूप इस प्रकार है--- 

प्रत्येक जीव में परमात्म-भाव निवास करता है, प्रत्येक आत्मा ऊपर 
उठती हुई धीरे-धीरे महात्मा और अन्त में परमात्मा का रूप ले सकती 
है, अतः परमात्मा एक नहीं है, गुणों की हष्टि से परमात्मा एक भी है । 
क्योंकि सबका परमात्म-भाव एक जैसा ही है । परमात्मा सादि भी है, 
झौर झनादि भी है। एकजीव की श्रपेक्षा परमात्म-भाव सादि है, भौर 
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सब मुक्तात्माओं की दृष्टि से परमात्मभाव अनादि है। परमात्मभाव 
अनस्त है, उश्चन का कमा अत्त नहीं आने पाता । परमात्मा व्यक्ति की 
हृष्टि से सवंज्यायक नहों है, सारा विश्व उसके ज्ञानालोक में आभासित 
हो रहा है, भ्रतः वह सर्वेग्यापक भी है। परमात्मा सब्चिदानन्द है, 
अर्थात्‌ सत्य-सत्‌-स्वरूप, चिद्‌-शान-स्वरूप और आनन्द-सुख-स्वरूप है। 
वह अन्त गक्तिमान है । जगत्‌ का निर्माता नहीं है, भाग्य का विधाता 
नहीं है, कम फल का प्रदाता नहों है, संसार के किसी धन्धे में उसका कोई 
हस्तक्षेप नहीं है, जीव कमे करने में स्वतन्त्र है, परमात्मा जीव को कर्म 
करने की प्रेरणा नहीं देता, उसे निषिद्ध भी नहीं करता । जीव जो कर्म 
करता है, उसका फल जीव को स्वत: ही मिल जाता है, आत्मप्रदेशों 
चर लगे करम-परमाणु ही कमं-कर्ता जीव को स्वयं अ्रपना फल दे 
डालते हैं, परमात्मा का उनके साथ प्रत्यक्ष या परोक्ष कोई सम्बन्ध नहीं 
है, कम फल पाने के लिए परमात्मा माध्यम नहीं बनता । जीव सर्वथा 
स्वतन्त्र है, किसी भी हष्टि से वह परमात्मा के अधीन नहीं है। पर- 
मात्मा अवतार धारख नहीं करता, वह किसी को मारता नहीं है 
आऔर किसी को जिलाता भी नहीं है। यदि संक्षेप में कहें तो-- 


राम फिसी को मारे नहीं, मारे सो नहीं राम, 
आप ही भ्राप मर जाएगा, कर-कर खोटे काम । 


इसके अतिरिक्त, जीव अपने भाग्य का स्वयं निर्माता है, स्वर्ग श्नौर 
नरक मनुष्य की अपनी सद्‌ और असद वृत्तियों के परिणाम हैं, अपनी 
नैया को पार करने वाला और डुबोने वाला भी जीव स्वयं ही है, 
इसमें परमात्मा का कोई सम्बन्ध नहीं । इतना कुछ होने पर भी पर- 
मात्मा अध्यात्म जीवन का सर्वोपरि लक्ष्य है, ध्येय है, मनुष्य को अपने 
अन्दर सोए परमात्मभाव को जगाना है, कर्मों की बेडियों को तोड़कर 
एक दिन जीव ने स्वयं परमात्मलोक में पहुंचना है, परिणाम-स्वरूप 
परमात्मा संस्मरणीय है और नमस्करणीय है| 

यह परमपिता परमात्मा का तीसरा रूप है। इसमें सांसारिक 
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दुष्टिट से मनृष्य को ही प्राधान्य प्राप्त है, परमात्मा का केवल ध्येय या 
लक्ष्य के रूप में ही स्थान रहा हुआ है । परमात्मा के इस तीसरे रूप 
को हमारे जैनलोग स्वीकार करते हैं। परमात्मा के उक्त तीनों रूपों 
में परमात्मा के अस्तित्व को सब ने स्वीकार किया है। अतः--“जैन 
दर्शन परमात्मा की सत्ता में विश्वास रखता है,''-यह कहना स्वेथा 
उपयुक्त ही है| परमात्मा के सम्बन्ध में विस्तार-पू्वक जानने की 
इच्छा रखने वाले महानुभावों को मेरी लिखी “भगवान महावीर के 
५ सिद्धान्त” इस पुस्तक के “ईदइवरबाद” नामक प्रकरण को पढ़ 
लेना चाहिए। 

जब परमपिता परमात्मा जगत का निर्माता नहीं है, भाग्यविधाता 
आर कर्मफल-प्रदाता नहीं है, संसार के किसी प्रपंच में उसका हस्तक्षेप 
भी नहीं हैं, तथा वह हमारा कुछ नफा-नुक्सान भी नहीं कर सकता, 
तो फिर परमात्मा का भजन करने की, उसका स्मरण या कीतंन 
करने की क्‍या आवश्यकता है ? प्रासंगिक होने से इस प्रइन का समा- 
धान भी प्राप्त कर लेना आवह्यक है। ज॑नदर्शन का विश्वास है कि 
परमात्मा का भजन, स्मरण और कीर्तन अवश्य होना चाहिए क्‍योंकि 
परमात्मा का स्मरगः और चिन्तन आत्मशुद्धि और ग्रात्मशान्ति के 
लिए भ्रत्यावश्यक माना गया है। दर्पण को देख कर ज॑से मनुष्य अपने 
मूँह पर लगे दाग को साफ कर लेता है, वेसे ही परमात्मा को श्रादर्श 
मान कर मनुष्य अपनी आत्मा के दागों को धो सकता है। आत्मा पर 
काम, क्रोध झ्रादि विकारों के दाग लगे हुए हैं, प्रभु-स्मरण से इनकी 
जानकारी होती है, क्योंकि आत्मा और परमात्मा को केवल कामादि 
विकारों का ही अन्तर है। संसारी जीव स-विकार है, और परमात्मा 
निविकार है । यदि इस अन्तर को मिटा दिया जाए तो फिर दोनों 
बराबर हो जाते हैं । इस भ्रन्तर को तभी मिठटाया जा सकता है, जब 
इसका बोध हो, बोध अपनी भात्मा और परमात्मा के चिन्तन और 
मनन से होता है। परमात्मा के चिन्तन से साधक उसके स्वरूप को 
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जान लेता है, तदनन्तर उस स्वरूप को अपने में लाने का यत्न करता 
है। परमात्मा का स्वरूप अ्रपना स्वरूप बन जाने पर आत्म-शुद्धि और 
आत्मशान्ति का लाभ स्वतः ही हो जाता है । भ्रत: परमात्मा का भजन 
स्मरण और चिन्तन भ्रध्यात्म जीवन में एक महत्त्वपूर्ण स्थान रखता 
है । महामान्य भक्तराज कबीर के--सास सफल सोई जानिए, जो प्रश्ु- 
सिमररा में जाए" इस कथनानुसार जितना समय परमात्मा के भजन, 
कीतंन में लगेगा उतना समय मनुष्य बुराई से, निन्‍दा चुगली से और 
पापों से बचा रहेगा, बुराई से बचना भी जीवन की बहुत बड़ी सफलता 
समभी जाती है| बुराई से बचने वाला ही धीरे-धीरे अच्छाई अभ्रपना 
कर भ्रपने जीवन का कल्याण करने में सफल हो पाता है। 


भ्शुभ कर्मों से बचो- 

ऊपर की पंक्तियों में यह स्पष्ट कर दिया गया है कि कर्मों का फल 
परमपिता परमात्मा नहीं देता, परन्तु कर्म-परमाणु श्रपने आप ही 
उसका भुगतान कर देते हैं।इस के अतिरिक्त ऊपर यह भी बता 
दिया गया है कि कर्मों का फल अवश्यमेव भोगना पड़ता है, श्रौर 
किसी भी दशा में कर्मफल से छुटकारा नहीं मिलता, अझ्तएवं जेन- 
दर्शन मनुष्य को सम्बोधित करते हुए कहता है कि अ मनुष्य ! 
कर्म को करते समय तुझे यह बात ध्यान में रख लेनी चाहिये कि 
कर्म का फल झवश्य भुगतना पड़ेगा, इसलिए अशुभ प्रवृत्तियों से 
किनारा करके, अहिंसा सत्य, श्रस्तेय, ब्रह्मचयं, प्रभ्रु-भकति, दीन 
दुखियों की सेवा आदि शुभ प्रद्ृत्तियों के द्वारा अपने जीवन को 
ऊचा उठाना चाहिए। इसी में तेरा हित सन्निहित है । 

वैसे संसार में धनादि रूप से ग्रतेकानेक दक्तियाँ उपलब्ध होती हैं, 
परन्तु कर्म की शक्ति सब शक्तियों से बलवान एवं प्रधान मानी गई 
है, इस के आगे मनुष्य की बौद्धिक और शारीरिक शक्ति के अ्रतिरिक्त 
भ्रन्य जितनी भी शक्तियां हैं, वे सब की सब धरी-धराई रह जाती 
हैं। मनृष्य अपने ढंग से बहुत कुछ सोचता है, बड़ी लम्बी चौड़ी 
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योजनाए' तैयार करता है, प्राकाश भौर पाताल एक कर देता हैं, 
परन्तु जब उसे कर्म का दैत्य आकर घेर लेता है, तब वह उसकी 
सारी की सारी योजनाए' घूलि में मिला देता है। इतिहास इस सत्य 
का पूर्ण-रूप से समर्थन कर रहा है। पाण्डु-पुत्र अर्जुन महाभारत के 
युद्ध में अपने सेनिक-दल में सेनापति थे, वे इतने अधिक बलवान 
थे कि अकेले ही हजारों व्यक्तियों को पीछे धकेल देते थे, परन्तु कमें- 
शक्ति के आगे उन का भी कोई वश नहीं चला। महाभारत कहता 
है कि राजा विराट की नगरी में पाण्डवों को एक वर्ष का अज्ञात- 
वास करना पड़ा। दुर्योधन को पता न चले, इस पद्धति से पाण्डवों 
ने एक वर्ष व्यतीत करना था, अतएव वे राजा विराट की 
नगरी में एक वर्ष के लिए छुप कर समय यापन कर रहे ये। 
महाबली भीम ने रसोइया बनकर दिन काटे, महारानी द्रौपदी ने 
दासी बनकर समय व्यतीत किया, अर्जुन नपूँसक के रूप में राज- 
कुमारियों को नृत्य और गायन की कला सिखाया करते थे। जिनके 
श्रागे सैकड़ों दास-दासियां थीं, कर्मों के प्रकोष के कारण आज बे 
स्वयं दास बन कर जीवन-रथ को हांक रहे थे । पाण्डवों की शक्ति 
कौन नहीं जानता ? परन्तु कर्मो ने उन्हें ऐसा लताड़ा कि उन की 
कोई शक्ति उस समय उनके काम न आा सकी । एक पाण्डु्परिवार 
क्या, कर्मों के दरबार में ऐसे हजारों और लाला पाण्डुपरिवार पड़े 
हैं जिनकी शक्तियों से कभी संसार कॉपता था, किन्तु कर्मों ते उन्हें 
भी कंपा दिया । इसलिए जेन-दर्शन कहता है कि संसार के प्राणियों ! 
कर्मों की शक्तियों के स्वरूप को समझो, उन्हें पहचानों और उनका 
स्वरूप ग्रवगत करके अशुभ कर्मों से सदा बचते रहो । कविता की 
भाषा में कहें तो-- 
दक्ति कर्म की प्रबल है, छोड़े नहीं सुरेश, 
“जञानसुनी” नत होत हैं, जपी, तपी प्रसिलेश । 
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कर्मों के आठ भेद 


बताया जा चुका है कि जैन-दर्शन की दृष्टि से कर्मों के दो भेद 
होते हैं-एक द्रव्यकर्म भ्रौर दूसरा भाव-कर्म । मानवी व्यक्ति के 
मानस में जब अच्छे और बुरे संकल्प-विकल्प उत्पन्न होते हैं, तब 
उस समय जीवात्मा आत्मप्रदेशों के पाइवंवर्ती अनन्तानन्त कमे-योग्य 
परमाझुओं को अपनी ओर आकृष्ट कर लेता है श्रौर वे श्राकृष्ट 
(खिचे हुए) परमाणु जब आत्मप्रदेशों से सम्बन्धित हो जाते हैं, 
अपना सम्बन्ध जोड़ लेते हैं तब वे आत्मसम्बद्ध परमाणु) द्रव्यकर्म 
कहलाते हैं, तथा जिन संकल्प-विकल्पों के ग्राधार पर परमाणु आत्मा 
की ओर आऊकृष्ट होते हैं, वे संकल्प-विकल्प भाव-कर्म माने जाते 
हैं। भाव यह है कि जब कोई आत्मा क्रोध, मान, माया और लोभ 
श्रादि संकल्पों में उलक जाती है तो उस समय आत्मप्रदेशों में एक 
प्रकार की हलचल सी पंदा होती है, तो उस समय उस जगह पर 
ठहरे हुए परमाणु भ्रात्मा की तरफ आते हैं, और जंसे जलते हुए 
दीपक की बत्ती तेल को खींचती है, वेसे ही यह आत्मा उन पर- 
माणुओं को खींच लेती है और वे परमाणु आत्मा से जुड़ जाते हैं, 
जुड़ हुए उन परमासणुओ्रों को द्रव्यकर्म और जिन भावनाओं के कारण 
वे परमाणु खिचते हैं, उन भावनाओं को भावकर्म कहा गया है। 
भावकर्मों के श्राधार पर द्रव्यकर्म का और द्रव्यकर्म के आधार पर 
भावकममं का बन्ध होता है। 
बन्ध क्‍या होता है ?-. 

प्रशन हो सकता है कि बन्ध किसे कहते हैं ? वन्ध का क्‍या स्वरूप 
है ? इस प्रन्‍न का समाधान करता हुआ जं॑न-दशन कहता है कि 
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जंसे कोई व्यक्ति अपने शरीर पर तेल का मर्दन करके घूलि में लेट 
जाय तो धूलि उस के शरीर पर चिपक जाती है, ठीक वंसे ही 
मिथ्यात्व, कषाय आदि के कारण आत्मा के पार््ववर्ती परभाखु 
श्ात्मप्रदेशों से सम्बन्ध स्थापित कर लेते हैं। परमाणुओें का और 
आत्मप्रदेशों का जो सम्बन्ध होता है, वही बन्ध कहलाता है । श्री 
स्थानांग सूत्र में बन्ध के राग-बन्ध और हेषबन्ध, ये दो भेद बताए गए 
हैं । राग (ममत्त्व) से होने वाला बन्ध राग-बन्ध और द्वेष से होने 
वाला बन्ध द्वेष-बन्ध कहलाता है । श्री स्थानांग सूत्र में बन्ध के चार 
प्रकार और भी लिखे हैं। वे ये हैं-१-प्रकृति-बन्ध, २-स्थितिबन्ध, 
३--अनुभाग-बन्ध और ४-प्रदेश-बन्ध । 
प्रकृतिबन्ध- 

मिथ्यात्व और कषाय आदि के कारण आत्मप्रदेशों में जब एक 
प्रकार की हलचल सी पंदा होती है, तब उस समय कर्म-योग्य 
परमाणुओं को प्रात्मा अपनी ओर आक्ृष्ट कर लेता है, जीव के द्वारा 
ग्रहण किए हुए इन कर्म-पुद्गलों में जुदे-जुदे स्वभावों का, शक्तियों 
का उत्पन्न होना प्रकृति-बन्ध कहलाता है, श्रर्थात्‌-आ्रत्मप्रदेश जिन 
परमाणुओं को भ्रपनी श्रोर आकृष्ट करते हैं, उन परमाणु में भिन्‍न- 
भिन्‍न प्रकार के स्वभावों का निर्माण होता है, यह स्वभावनिर्माण ही 
शास्त्रीय भाषा में प्रकृति-बन्ध माना गया है। प्रकृति-बन्ध का स्वरूप 
समझाने के लिए जन साहित्य में मोदक का उदाहरण दिया गया है, 
जो मोदक सोंठ, पीपल और मिर्च भ्रादि के संयोग से बनाया जाता है, 
वह मोदक वायुनाशक होता है, इसी प्रकार पित्तनाशक पदार्थों से 
बना हुआ मोदक पित्त का और कफनाशक पदार्थों से बनाया गया 
मोदक कफ का विनाह्ष करता है। जैसे मोदक भिन्‍न-भिन्‍न स्वभावों, 
गुणों और शक्तियों वाजे होते हैं, वैसे आत्मा से ग्रहण किए हुए कर्म- 
परमभाणुओं में भी नाना-विध स्वभाव भर गुण पाए जाते हैं। किन्‍्हीं 
करमपरमाणुओों में आत्मा के ज्ञान को आच्छादित करने की क्षमता 
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होती है, और किन्हीं में श्रात्मा के दर्शन (सामान्य बोध या विश्वास)- 
गुण का धात करने की । इसी प्रकार कोई कर्म-पुदूगल झ्ाात्मा के 
प्रामनदगुण का व्याधात करते हैं, उसे हानि पहुंचाते हैं, आत्मा को 
आध्थिक, पारिवारिक और सामाजिक हृष्टि से दुःखी बना डालते हैं, 
तथा कोई कर्म-पुद्गल श्रात्मा की अनन्त शक्ति को लूट कर उसे शक्ति- 
शुल्य सा कर देते हैं। इस तरह भिन्‍त-भिन्‍न कर्म-पुद्गलों में भिन्‍न- 
भिन्‍न स्वभावों, प्रकृतियों और शक्तियों का प्रादुर्भाव हो जाता है। 
शास्त्रीय परिभाषा में कर्म-परमाणुओं के अन्तर्गत ज्ञानादि गुणों को 
विनष्ट करने का जो स्वभाव बनता है, उसकी रचना या निष्पत्ति 
होती है, उसे ही प्रकृति-बन्ध के नाम से ग्रभिहित किया जाता है । 


२ स्थिति-बन्ध..... 


जीव जिन पुद्गलों को ग्रहण करता है, उन पुद्गलों में श्रमुक काल 

तक अपने स्वभावों को न छोड़ते हुए जीव के साथ रहने की जो काल- 
मर्यादा होती है उसे स्थिति-बन्ध कहते हैं । कहा जा चुका है कि कर्म- 
परमाशुओं में भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार के स्वभाव होते है, कोई कर्म-पर- 
माणु आत्मा के ज्ञानगुरणा को ढक लेते हैं श्रौर कोई परमाणु उसके 
, आनन्दगुण को | किन्‍हों कर्मपरमाराभ्रों में सुल-दुःख देने का स्वभाव 
होता है, परन्तु कमंपरमाशुओं के ये सब स्वभाव सदा अवस्थित नहीं 
रहते, कुछ समय के भ्रनन्तर इन में परिवर्तन झा जाता हैं। जितने समय 
तक कर्मपरमाएु अपने स्वभाव को नहीं छोड़ते, आत्म-प्रदेशों से 
सम्बद्ध रहते है, उतने समय की जो कालमर्थादा है, अथवा इस की जो 
निष्पत्ति या उत्पत्ति है इसी का नाम स्थिति-बन्ध है। इसे समभाने के 
लिए मोदक का हृष्टान्त दिया जाता है । जैसे कोई मोदक एक सप्ताह 
तक अपने स्वभाव में भ्रव-स्थित रहता है, कोई एक पक्ष तक और 
कोई एक मास तक वायुनाशकता, पित्तनाशकता या कफनाशकता रूप 
अपने स्वभाव में स्थिर रहता है, उसके अनन्तर वे भ्रपने-अपने स्वभाव 
को छोड़ देते हैं, विकार को प्राप्त कर लेते हैं, उनके स्वभाव में परि- 
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वर्तन थ्रा जाता है। जैसे मोदकों में स्वभाव को लेकर कालमर्याद्य पाई 
जाती है, बैसे अ्रलग-प्रलग स्वभावों को सम्प्राप्त कर्मपरमारुध्रों में 
भी प्रात्म-प्रदेशों के साथ रहने की कालमर्थादा उपलब्ध होती है, 
यही कालमर्यादा स्थिति-बन्ध कही जाती है। ग्रपती कालमर्थादा 
पूर्ण कर लेने पर कर्म-परमाणु आत्म-प्रदेशों को छोड़ देते हैं, उन से 
जुदा हो जाते हैं । 
३--अनुभाग--बन्ध-- 
अनुभाग-बन्ध को अनुभाव-बन्ध और अनुभव-अन्ध भी कहा 
जाता है। जीव के द्वारा ग्रहरा किए गए कर्म-पुद्गलों में फल देने को 
न्‍्यूनाधिक शक्ति का होना अनुभाग-बन्ध कहलाता है । जीव जिन 
परमाणुझ्रों को ग्रहण करता है, इन में जो भिन्‍न-भिन्‍न स्वभाव 
बनते है, वे सब एक जैसे नहीं होते, उनमें कोई सामान्य शुभाशुभ 
फल देता है, कोई विशेष भ्रौर कोई बहुत विशेष एवं कोई बहुत ही 
विशेष शुभाशुभ फल देने की क्षमता रखता हैं । कर्म-परम।शुझों 
में न्यूनाधिक फल देने की इस शक्ति-विशेष की जो निष्पत्ति है, इसे 
श्रनुभाग-तन्ध कहते हैं। भ्नुभाग-बन्ध के हा्द को मोदक के दृष्टान्त 
से स्पष्ट समझा जा सकता है। जैसे कोई मोदक रस में अधिक मधुर 
होता है तो कोई कम । कोई रस में अधिक कदु होता है तो कोई न्यून। 
जिन मोदकों में भ्रधिक मीठा पड़ा होता है, वे भ्रधिक मीठे होते है 
और जिन में मीठा कम डाला जाता है, उनमें मिठास कम होता है। 
ऐसे ही जिन मोदकों में ज्यादा मेये पड़ होते हैं, वे मोदक ज्यादा कड़वे 
होते हैं, भौर जिन मोदकों में मेथों का निक्षेप स्वल्प होता है, उन 
में कटुता भी स्वल्प होती है । इस तरह जैसे मोदकों में रसों की 
स्यूनता और अधिकता पाई जाती है, ठीक वेसे ही कर्म-परमाशुओं 
के फलों में भी न्यूनता एवं श्रधिकता उपलब्ध होती है। कुछ कमे- 
दलिकों में शुभ या अशुभ रस अधिक झौर कुछ कर्मंदलिकों में यह 
रस स्त्रल्प मिलता है। इसी प्रकार कर्मपरमाशुओों में तीत्र, तीव्रतर, 
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तीव्रतम, मन्द, मन्दतर भ्ोर मन्दतम शुभाशुभ रसों का बन्धना रस- 
बन्ध है, यही रसबन्ध अनुभाग-बन्ध माना गया है । 
४... प्रदेश -.-दन्ध-... 

जीव के साथ न्यून भ्रौर अधिक परमाणु वाले कमंस्कन्धों का 
सम्बद्ध होना प्रदेश-बन्ध कहलाता है । जेसे कोई मोदक परिमारा 
में दो तोले का तो कोई पाँच तोले का और कोई पाव भर का होता है, 
इसी प्रकार भिन्‍न-भिन्‍न कमेंदलों में कर्मपरमाणुझं का न्यूनाधिक 
होना प्रदेश-बन्ध कहा जाता है । 

तत्त्वाथंसूत्र॒के---+-“प्रकृति-स्थित्यनुमाव-प्रदेशास्तद्िषयः ।” इस 
सूत्र की व्याख्या करते हुए मान्य पण्डित श्री सुखलाल जी लिखते हैं कि 
कर्मपुद्गल जीव द्वारा ग्रहण किये जाने पर कर्मरूप परिणाम को 
प्राप्त होते हैं, इसका श्र्थ इतना ही है कि उसी समय उसमें चार 
अंशों का निर्माण होता है, वे अश ही बन्ध के चार प्रकार माते गए 
हैं। उदाहरणार्थ, जब बकरी, गाय, भेंस भ्रादि द्वारा खाया हुआ घास 
बगरह दूध रूप में परिशत होता है, तब उसमें मधुरता का स्वभाव 
निरभित होता है, वह स्वभाव अमृक समय तक उसी रूप में 
टिक सके, ऐसी कालमर्यादा उसमें निर्मित होती है, इस मधुरता 
में तीत्रता, मन्दता श्रादि विशेषताएं भी होती हैं और इस 
दूध का पौदूगलिक परिणाम भी साथ ही बनता है, इसी तरह 
जीव द्वारा ग्रहण होकर उसके प्रदेशों में संब्लेष को प्राप्त हुए 
कमंपुद्गलों में भी चार भ्रशों का निर्माण होता है। वे भ्रंत् ही 
प्रकृति, स्थिति, अनुभाव और प्रदेश हैं। 

१. कमे-पुद्गलों में ज्ञान को आवरण करने वाले दर्शन को 
रोकने और सुख-दुःख देने श्रादि का जो स्वभाव बनता है, वही स्व- 
भाव-निर्माण प्रक्ृतिबन्ध है। २-स्वभाव बनने के साथ ही उस स्वभाव 
से भ्रमुक समय तक च्युत न होने की मर्यादा भी पुद्गलों में निर्मित 

“- भ्रध्याय ८४ 


55७84 


होती है यह काल-मर्यादा का निर्माण ही स्थिति-बन्ध है। ३-स्वभाव- 
निर्माण के साथ ही उसमें तीव्रता, मन्दता झादि रूप में फलानुभव 
कराने वाली विशेषताए' बन्धतीं है, ऐसी विश्वेषता ही अश्रनुभाव-बन्ध 
है। ४-अ्रहणा किए जाने पर भिन्न-भिन्न स्वमाव में परिणत होने 
वाली कर्मपुद्गल-राश्मि स्वभावानुसार अमुक-प्रमुक परिमाण में बँट 
जाती है, यह परिमाण-विभाग ही प्रदेशबन्ध कहलाता है । 

बन्ध के इन चार प्रकारों में से पहला झौर भ्रन्तिम ये दोनों योग के 
आश्रित हैं, क्योंकि योग के तर-तम भाव पर ही प्रकृति झौर प्रदेश 
बन्ध का तर-तम-भाव अवलम्बित है, दूसरा श्रौर तीसरा प्रकार 
कषाय के आ्राश्चित है, कारण! यह है कि कषाय की तीक़ता, मन्दता 
पर ही स्थिति और भ्रनुभाव बन्ध की अधिकता या अल्पता भ्रवल॑- 
वित है। 


इसके अतिरिक्त, यहाँ पर यह बात भी विशेष रूप से समझ 
लेनी चाहिए कि जीव संख्यात (जिस की गणना की जा सके), भर्स- 
ख्यात (जिस की अ्रद्धों से गणना न की जा सके) और अनन्त (जिस 
का अन्त न हो) परमाणुओं से बने हुए कार्माण-स्कन्ध (कर्मे-योग्य 
परमाणु-पुञ्ज) को ग्रहरा नहीं करता, परन्तु अनन्तानन्त परमाणु 
वाले स्कन्ध का ही ग्रहण करता है, ऐसा प्रकृतिसिद्ध नियम है| 
कर्म को चार अवस्थाएं--.. 


जीव अच्छे और बुरे संकल्प-विकल्पों के आधार पर जिन कर्म- 
परमाणुओं को ग्रहण करता है, कमंग्रन्थों में उनकी चार अवस्थाएं 
बतलाई गई हैं । जैसे कि-१-बन्ध-मिथ्यात्व, कषांय श्रादि के निमित्त 
से ज्ञानावरणीय आरादि के रूप में परिणत हो कर कर्मपुद्गलों का आत्म- 
प्रदेशों से सूथे और बादलों की भाँति सम्बन्धित हो जाना । २-उदय- 
उदयकाल (फलदान) का समय झ्ाने पर कर्मों का शुभाशुभ फल 
देना । ३-उदीरणा-प्रबाधा-काल व्यतीत हो जाने पर भी जो कर्म- 
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दलिक पीछे से उदय में भ्राने वाले हैं, उन को प्रयत्न विशेष से खींच 
कर उदय-प्राप्त दलिकों के साथ भोग लेना। बन्धे हुए कर्मों से जितने 
समय तक आत्मा को बाधा नहीं होती श्रर्थात्‌ शुभाशुभ फल का 
बेदन नहीं होता, उतने काल को श्रबाधा-काल (अनुदयकाल) समझना 
चाहिए। ४-सत्ता-वन्धे हुए कर्मों का श्रपने स्वरूप को न छोड़ कर 
आत्मा के साथ लगे रहना। 
कर्म का निकालचित रूप-.. 

कर्म-परमाणुओं के बन्ध अनेक प्रकार के माने जाते हैं, एक कर्म- 
बन्ध ऐसा होता है, जो सदू-विचारणा से, प्रभु भजन से, सत्संग से 
और भ्रात्मग्लानि से टूट जाता है। एक कर्म-बन्ध को नष्ट करने के 
लिए ब्रत, बेला श्रादि तपस्या करने की आवश्यकता होती है । 
क्योंकि भगवान महावीर के प्रवचनानुसार तप# के आराधन से पूर्व॑ 
संचित कर्मों का नाश होता है। इसके अतिरिक्त, एक कर्म-बन्ध ऐसा 
भी होता है जो तपस्या के द्वारा भी कभी क्षीण नहीं हो पाता, ऐसे 
कर्मबन्ध को निकाचित कर्म-बन्ध कहा जाता है। श्रर्थात्‌ जिन कर्मों 
का फल बन्ध के भ्रनुसार नियमित रूप से भोगा ही जाता है, जिन्हें 
बिना भोगे छुटकारा नहीं होता, वे निकाचित कर्म कहलाते हैं। तपा 
कर अग्नि से निकाली हुई लोह-शलाकाएं घन से कूटने पर जिस तरह 
एक-रूप हो जाती हैं उन को पृथक्‌-पृथक्‌ करना चाहें तो वे प्रथक- 
पृथक नहीं हो पातीं, उसी प्रकार जिन कर्मों का आत्मा के साथ 
ऐसा गाढा सम्बन्ध हो जाता है, जो तपस्था करने पर भी वियोग 
को प्राप्त नहीं हो पाता, और अपने फल का स्रृगतान नियमित रूप से 
कराता है तथा अपना फल दिए बिना जीव को छोड़ता ही नहीं है 
बह कर्म का निकाजित रूप माना गया है । 
कर्मों के आठ सेद- 

बन्ध के चार प्रकार होते हैं, यह ऊपर की पंक्तियों में बताया 
# तवेण बोदाणं जगयइ । उत्तरा० अ० २९५३ 
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जा चुका है, इन बन्ध-भेदों में पहला भेद प्रकृति-बन्ध है। प्रकृंति- 
बन्ध में कमंपरमाणुओों में भिन्‍न-भिन्‍न स्वभावों को निष्पत्ति-उत्पत्ति 
होती है, कर्म-परमाणुओं के ये स्वभाव वंसे तो असख्य हैं, गशना 
में आने वाले नहीं हैं, तथापि कर्म-वाद के मर्मज्न जैनाचार्यों ने संक्षेप 
में उन्हें आठ भागों में विभक्त कर दिया है, ये श्राठ5 विभाग ही 
कर्मो की आठ मूल प्रकृतियाँ कही जाती है । इन्हीं ग्राठ प्रकृतियों 
को १-जञानावरणीय कमे, २-दशनावरणीय कम, र-जेदनीय कम, ४-मोहनसीथ 
कस, ५-झायुष्कम, ६-तास कस, ७-गोन्न कमें और ५-पअ्न्तरायकर्म, इन 
अभिषानों से अभिहित किया जाता है। इनका संक्षिप्त भावार्थ इस 
प्रकार है-- 
१-शानावरणोय करमे- 

पदार्थों के विशेष बोध का नाम ज्ञान है। ज्ञान आत्मा का एक 
गुण होता है।इस के द्वारा जीवात्मा विध्व के घट और पट आदि 
पदार्थों को जानता है और उस के स्वरूप को समझता है। आत्मा 
के इस ज्ञान-गुणा को जो कर्म-परमाणु ढक लेते हैं, उसे आच्छादित 
कर नेते है उसे ज्ञानावरणीय कम कहते है । जिस प्रकार प्राँखों 
पर पट्टी बान्धने या लपेटने से वस्तुओ को जानने और देखने में रुका- 
बंद पड जाती है, उसी प्रकार ज्ञानावरगीय कम के प्रभाव से आत्मा 
को पदा्थ-ज्ञान प्राप्त करने में रुकावट पड़ती है। झ्थवा जंसे बादल 
सूर्य को ढक लेते है, सूर्य-ज्योति पर परदा बन कर छा जाते हैं, वैसे 
ज्ञानाव रणीय कमं-मेघ आत्मा के ज्ञान-सूर्य को ढाँप लता है, ज्ञानज्योति 
पर दुर्का बन कर उसे तिरोहित कर देता है । इस कर्म का जघन्य 
(कम से कम) ठहराव (स्थिति) अन्तर्मुहर्त और उत्कृष्ट (अधिक से 
अधिक) ठहराव तीस कोटाकोटि साग्रोपम माना गया है। अन्त- 
मुहूर्त का अर्थ है-कुछ कम ४८ मिण्ट । दो घड़ी (४८ मभिण्टों) को 
मुहूर्त कहते है, उससे कुछ न्यून काल का नाम अन्तमुहर्त होता है। 
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एक मिण्ट से लेकर ४७ मिण्ट तक जो भी काल है उसे भन्‍्तर्मुहर्त 
कहा जा सकता है | 
साथरोपम किसे कहते हैं? यह जान लेना भी झावश्यक है। 
व॒दार्थों के बदलते में जो निमित्त बनता है, वह, अथवा समय (अत्यधिक 
सूक्ष्म काल, जिसके दो विभाग न हो सकें) के समृह का नाम काल 
हैं। इसकी दो उपमाए' होती हैं-१-पल्योपम और २-सागरोपम । पल्य- 
कप को उपम, से गिना जाने वाला काल पल्योपम और सागर की 
उपभा से जिस काल की गणना हो वह काल सागरोपम कहलाता 
है। कल्पना करो, चार कोस का लम्बा, चौड़ा और गहरा एक कुझ्माँ 
है, उसमें सूर्य की किरणों ज॑से सूक्ष्म केशखण्ड भर दिए गए हैं वे 
वे इतने ठसाठस भर दिये गये हैं कि ६ खण्ड के नाथ चक्रवर्ती की 
विशाल सेना भी ऊपर से गुजर जाए तथापि वे केशखण्ड दबने नहीं 
पाते । ऐसे कप में से सौ-सौ वर्षों के अनन्तर एक-एक केशखण्ड निकाला 
जाए और इसी पद्धति से केशखण्ड निकालते-निकालते एक-एक दिन वह 
कप खाली हो जाता है । इस तरह जितने काल में वह कप केशखण्डों 
से बिल्कुल खाली होता है, उतने काल को एक पल्योपभ कहते हैं, 
ऐसे दस कोटाकोटि (वह संख्या जो करोड़ को करोड़ से गुना करने 
पर बनती है) कप जितने काल में खाली हो जाए, उतना काल 
एक सागरोपम कहलाता है। शास्त्रीय मान्यता के अनुसार ज्ञाना- 
वरणीय कर्म की स्थिति अधिक से श्रधिक तीस कोटाकोटि सागरोपम 
होती है इतने लम्बे काल तक ज्ञानावरणीय कर्म के परमाणु आत्मा 
की ज्ञान-ज्योति को ग्राच्छादित किए रखते हैं, उसे प्रकट नहीं 
होने देते । 
यहाँ यह जान लेना भी अत्यावदयक है कि ज्ञानावरणीय कर्म आत्मा 
को ज्ञान-शुन्य नहीं बना सकता । यह सत्य है कि ज्ञानावरणीय कर्म 
आत्मा की ज्ञान-ज्योति को आच्छादित कर देता है, परन्तु यह कर्म 
आत्मा को आमूल चूल ज्ञान से शून्य बनाकर जड़ नहीं बना सकता, मूल- 
रूप से आत्मा की ज्ञान-ज्योति सदा सुरक्षित रहती है, उसका मूलरूप से 
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विनाह्ष नहीं होने पाता । जँसे काली-काली बदलियों में सूर्य के सर्वधा 
ढक जाने पर भी मूलरूप से उसका प्रकाश समाप्त नहीं होने पाता, दिन 
और रात का भेद भवद्य बना रहता है, सूर्य के मेघाच्छन्त हो जाने 
पर भी दिन रात्रि का रूप नहीं ले सकता, इसी प्रकार ज्ञानावरणीय 
कर्म के कृष्णतम मेघ, आत्मा की ज्योति को जितना चाहें ढकलें, उस 
पर छा जाएं, अबोध जैसी उस की दशा बना डाले तथापि उस का ज्ञान 
मूलरूप से अवश्य अवस्थित रहता है, वह चेतन से जड़ नहीं हो पाता । 
क्योंकि श्री स्थानाजु सूत्र+ के भ्रनुसार ६ बोल करने में कोई 
समर्थ नहीं हैं । जैसेकि १--जीव को अ्रजीव बनाने में कोई समर्थ नहीं 
है । जीव मनुष्यादि गतियों में भले ही अनन्त काल तक जन्म-मरण 
करता रहे, परन्तु उस का जीवत्व कभी समाप्त नहीं होता, जीव, 
जीव ही रहता है, त्रजीव या जड नहीं हो सकता । २-अजीव को कोई 
जीव नहीं बना सकता, चेतना के सम्पर्क से अजीव चाहे कितना भी 
जीव के तुल्य प्रतीत होने लगे । तथापि उस का अजीवत्व सदा कायम 
रहता है, वह जीव या चेतनामय नहीं बन सकता । ३-जीव' एक समय 

में दो भाषाओं को नहीं बोल सकता । एक साथ सत्य और असत्य 
ये दोनों भाषाएं प्रयोग में नहीं लाई जा सकतीं। जब सत्य भाषा 
का प्रयोग होता है, उस समय असत्य भाषा का प्रयोग नहीं हो सकता 
झौर जब असत्य भाषा बोली जाती है तब उस समय सत्य भाषा का 
बोलना अ्रसभव है। ४-कंत कर्मों का फल अपनी इच्छानुसार भोगने 
में कोई स्वतन्त्र नहीं है। व्यक्ति चाहे कि मुझे सुख ही सुख मिले, 
दुःख के कभी दर्शन न हों, या पहले शुभ कर्मों का उपभोग करलू' 
बाद में अ्रशुभ कर्मों का भुगतान कर लिया जाएगा. या पहले अशुभ- 
कर्मों से निवृत्त हो जाऊं, तदनन्तर मस्ती के साथ शुभ कर्मों का 
फल भोग लिया जाएगा, यह बात कभी हो नहीं सकती. कर्मो का 
फल जीव की इच्छानुसार नही होता, जिस कर्म का जिस समय 
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उदय होना है, उस समय ही उसका मुगतान होता है, यहाँ हैराफेरी 
का कोई कास नहीं है । ५-परमार]ु-पुदूगल को काटने या जलाने 
में कोई समर्थ नहीं है । पमाणु का अर्थ है-स्कन्ध या देश से अलग 
हुआ पुद्गल का अति सूक्ष्म निरेंश भाग। इससे स्पष्ट है कि जिस 
के हुकड़ हो जाए वह द्रव्य परमाणु नहीं होता। इसलिए सूत्रकार 
फरमाते हैं कि परमाणु को कोई काट नहीं सकता, इस के खण्ड 
नहीं हो सकते और इसे कभी अग्नि जला नहीं सकती । वास्तव में, 
परमाशु वह द्रव्य है जिसे खण्डित न किया जा सके, सुखाया या 
जलाया न जा सके । ६-लोक से बाहिर जाने में कोई समर्थ नहीं 
है। सिद्धान्त कहता है कि द्रव्यों की गति और स्थिति में धर्मास्तिकाय 
और अ्धर्मास्तिकाय ये दो द्रव्य कार हैं। धर्मास्तिकाय द्रव्यों की गति 
में और अधर्मास्तिकाय उनकी स्थिति में निमित्त बनता है, परन्तु लोक 
से बाहिर अलोकाकाश में इन द्रव्यों का सर्वथा अभाव होता है, 
अतः गति और स्थिति का कोई साधन न होने से कोई जीव अलोक 
में जाने में समर्थ नहीं है । 

ऊपर की पंक्तियों में ६ बोलों को जो चर्चा की गई है, उस का 
इतना ही उद्देश्य है कि जोव कभो अजीव नहों बन सकता । परिशाम- 
स्वरूप ज्ञानावरणीय कर्म कितना भी प्रगांढ हो जाए, कितना भी 
आत्मप्रदेशों को आ्राव्वत कर ले परन्तु उसके रहते हुए भी आत्मा में 
ज्ञान का ग्रस्तित्व अवश्य बना रहता है, वह जड़ पदार्थों के भ्रन्तर्गत 
नहीं माना जा सकता । इसके अ्रतिरिक्त, यहाँ एक प्रइन उपस्थित 
होता है कि ज्ञानावरणीय कर्म आत्मप्रदेशों को आच्छादित कर देने 
के साथ ही अपना फल देना आरम्भ कर देता है या कुछ समय तक 
आत्मप्रदेशों से सम्बद्ध रहने पर भी फलोन्मुख नहीं होता ? इस 
प्रश्न का समाधान करते हुए जैनाचार्य फरमाते हैं कि ज्ञानावरणीय 
कर्म का अबाधाकाल तीन हजार वर्ष का माना गया है। अर्थात्‌- 
यह कर्म तीन हजार बय॑ तक फलोन्मुख नहीं हो पाता। इसके 
अन्तर यह कर्म अपना फल देना श्रारंभ कर देता है। भ्रबाधाकाल 
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का शाब्दिक भर्थ है-बाधा न पहुँचाने वाला काल | कर्म के बच्घ-काल 
लेकर उस कर्म के उदय श्राने तक, जो मध्यकाल है, भ्र्थात्‌-अनु- 


दयकाल है, उसे अबाघा-काल कहते है 
२-ब्शनावरणीय कम... 


दर्शन शब्द अनेकार्थक होता है। दर्शन- सिद्धान्त, विध्वास और 
देखने का नाम भी है, परन्तु प्रस्तुत में दर्शन शब्द सामान्य बोध का 
सूचक है। कई बार मनुष्य को वस्तु का विशेष बोध होता है, और 
कई बार उस बोध की स्थिति सामान्य सी होती है। ज्ञान की इसी 
सामान्य अवस्था को दर्शन कहते हैं। जो कम आत्मा की दर्शन- 
शक्ति को ढक लेता है, उस पर परदा डाल देता है, वह दशेनावरणीय 
कर्म कहलाता है । इस कम को द्वारपाल (दरबान) के समान कहा 
गया है। जिस प्रकार द्वारपाल द्वार पर पहरा दे रहा होता हैतो 
वह प्रत्येक व्यक्ति को बिना आज्ञा के राजदरबार में प्रविष्ट नहीं 
होने देता । जैसे द्वारपाल राजा के दर्शन करने में बाधा डालता है, ठीक 
बैसे ही दर्शनावरणीय कर्म पदार्थों के सामान्य बोध में रुकावट बल 
जाता है। यह कर्म जहाँ सामान्य बोध की प्राप्ति में बाधक बनता 
है, वहाँ इस कर्म के प्रभाव से प्राणियों को निद्रा आती है, जीव 
सो जाते हैं, ऊ घते हैं, सोना, ऊ घना, यह सब कार्य इसी कर्म के 
प्रभाव से होते हैं । द्शनावरणीय कम की जघन्य स्थिति अ्न्तर्मूहूर्त 
की और उत्कृष्ट स्थिति तीस कोटाकोंटी सागरोपम की मानी गई 
है । इस कर्म का अबाधाकाल (फलोन्म्ख न होने का काल) ज्ञाना- 
वरणीय कर्म की तरह तीन हजार वर्ष का समभना चाहिए। यह 
कम भो आत्मा को दर्शन-शक्ति को केवल श्राचछादित ही करती 
है, उसे समाप्त तहीं कर स कता । 

३-वैद धनी करे... 

जिस कर्म के प्रभाव से सुख आरदु:ख की भ्रनुभूति होती है, 

उसे बेदनीय कर्म कहते हैं। वह भनुभूति जो तन भौर मन को भाए, 


न 


अनुकुल लगे उसे सुख कहते हैं । हृदय की कामना जब पूर्णता की शोर 
बढती है. तब व्यक्ति को एक आननन्‍्दमय अनुभूति होती है, उस से 
चेन पड़ती है, यह चेन ही सुख समभना चाहिए। बह अनुभूति जो 
हृदय को प्रिय न लगे. कष्टजनक या क्नेश-जनक हो, उसे दुःख 
कहते हैं। जब मनुष्य-जीवन में इच्छा की पूति नहीं होती, चारों शोर 
से ठोकरें खानो पड़ती हैं, तब मनुष्य के हृदय में निराशा एवं हताशा 
उत्पन्न होती है, श्ौर यह निराशा एक प्रकार की वेदना को जागृत 
करती है, यह वेदना ही दुःख है। सुख और दुःख इन दोनों का जो 
अनुभव होता है, इस का कारण वेदनीय कर्म माना गया है। वेदनीय 
शब्द का श्र बेदन के योग्य, जो वेदा जाए, श्रनुभव किया जाए, ऐसा 
भी होता है, परल्तु प्रस्तुत में यह भ्रथ श्रभीष्ट नहीं है। यहां तो यह 
'एक पारिभाषिक शब्द है। प्रस्तुत में यह साता-सुख और असाता- 
दुःख का अनुभव कराते वाले कर्म-विशेष के अर्थ ही में रूढ़ समभना 
चाहिये । इसलिए वेदनीय शब्द अश्रन्य किसी कर्म का बोधक नहीं 
है। इस कर्म के १--प्ताताबेदनोय भ्रौर २--असाताबेदनीय ये दो भेद होते 
हैं। सुख का अनुभव कराने वाला कर्म सातावेदनीय और दुःख 
का अनुभव कराने वाला असातावेदनीय कर्म कहलाता है। यह कमे 
मधु से भरी हुई तलवार की धार को चाटने के समान माना गया 
है। मधुलिप्त तलवार की धार को चाटने से मिठासरूप सुख और 
जिह्ना के कट जाने से ब्रणरूप दुःख इन दोनों की प्राप्ति होती है। 
भाव यह है कि वेदनीय कर्म जीवन में कभी सुख लाता है, और कभी 
दुःख । अनुकूल और प्रतिकूल घड़ियों के दर्शन इसी कम के प्रताप 
से होते हैं। इस की जघन्य स्थिति अन्त हर की और उत्कृष्ट 
स्थिति तीस कोटाकोटी सागरोपम की होती है । ज्ञानावरणीय कर्म 
की भाँति वेदनोय कर का अबाधाकाल भी तीन हजार वर्ष का माना 
गया है । 
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४--मोहनोयकर्मे- 

जो कर्म झात्मा को मोहित करता है, हिंत और झ्रहित, हानि 
या लाभ के विवेक से जीव को शून्य बना देता है, उसे मोहनीय कर्म 
कहते हैं। कई बार यह जीव इतना बेभान हो जाता है, कि पाग्लों 
की सी स्थिति भ्रपना लेता है, उसे यह भी बोध नहीं रहता, कि 
यह काये मेरे जीवन का पतन कर रहा है, इस से मेरा भविष्य 
श्रन्धका रपूर्ण बन रहा है । यदि कोई इसे समझाने का प्रयत्न करता है, 
इसे हिताहित की बात कहता है तो यह उसे सुनने को तंयार नहीं 
होता, यदि कोई जबरदस्ती सुनाने का यत्न करता है तो फिर भो यह 
एक कान से सुन कर दूसरे कान से उसे निकाल देता है। _समभाने 
वाले को अपना शत्रु समझता है। यह सब मोहनीय कर का ही 
चक्र होता है, इसी के कारण जीव हित को हित नहीं समभता 
और अहित को पअ्रहित नहीं मानता । मोहनीय कर्म सम्यक्त्व (सत्य 
विश्वास) और सम्यक्‌ चारित्र क। घातक होता है। इस कम को 
मदिरा के समान भाना गया है। जैस मदिरासेवी व्यक्ति मदिरा का 
पान करके अपने हानि-लाभ के विवेक को खो बैठता है, तथा पर- 
बश होता है, अपने आप की उसे कोई सुधबुध नहीं रहती, ठीक उसी 
प्रकार मोहनीय कर्म के प्रभाव से यह जीव सत्य और श्रसत्य का 
विवेक खो बैठता है, कामना और वासना का दास बन जाता है। 
इस कर्म के दर्शनमोहनीय झोर चारित्रमोहनोय ये दो भेद होते हैं। दर्शन- 
मोहनीय दर्शन-सच्चे विश्वास, और चारित्रमोहनीय चारित्र का 
अपघात कर देता है। देखा गया है कि हजारों वर्षों की स।धना 
करने वाले सन्त जन, अन्त-जल का परित्याग करके केवल वायु के सहारे 
जीवन यापतन करने वाले तपस्विजन भी समय आने पर जो वासना 
देवी के दास बन जाते हैं, नारी-जीवन के हावभाव में उलम; कर 
अपने जीवन की दिशा ही बदल देते हैं, हाथी पर बैठे हुए गधे की 
सवारी करने को तैयार हो जाते हैं, यह सव मोहनीय कर्म के भीषण 
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प्रहारों का ही कटु परिणाम होता है । अतएवं मोहनीय कर्म सब 
कर्मों से प्रबल और शक्तिशाली माना जाता है । यह कमंसनिकों 
का सेनापति है, इस के हाथ बड़े लम्बे होते हैं, यह बड़ी दूर से मार 
करता है। इस का मारा हुआ व्यक्ति न इधर का रहता है और न 
उधर का । वह लोक और परलोक दोनों ही खो बैठता है। इस 
की जघन्य स्थिति अन्‍्तर्मुहर्त की और उत्कृष्ट स्थिति सत्तर कोटा- 
कोटि सागरोपम की होती है । आठों कर्मों में इस कम को स्थिति 
सब से अधिक मानी गई है । इस का अ्रबाधाकाल सात हजार वर्षों 
का हीता है । 
५-प्रायुष्कस- 

जिस कर्म के रहते प्राणी जीवित रहता है, तथा जिस कर्म की 
समाप्ति हो जाने पर यह प्राणी मर जाता है, मृत्यु की गोद में सो 
जाता है, उस कर्म को आयुष्कम॑ कहते हैं। भ्रथवा जिस कर्म के 
प्रभाव से यह जीव एक गति से दूसरी गति को प्राप्त करता है वह 
कर्म आायुष्कर्म है। अथवा स्वक्ृत कर्म के अनुसार प्राप्त हुई नरक 
और तिर्य॑झच भ्रादि गतियों से निकलना चाहते हुए भी इस जीव को 
जो कर्म उसी गति में रोके रखता है, उसे निकलने नहीं देता उसे 
आयुष्कर्म कहते हैं । अथवा जो कर्म प्रतिक्षण भोगा जाए अथवा 
जिस कर्म के उदय सें आने पर भवविशेष में भोगने योग्य ज्ञानावर- 
णीय आदि समस्त कर्म अपना फल देने लगते हैं, उस कर्म को श्रायु- 
ष्कर्म कहा जाता है। यह कर्म कारागार (जेल) के समान माना गया 
है। जिस प्रकार राज्य अधिकारियों की आज्ञा से कारागार में डाला 
हुआ मनुष्य चाहते हुए भी नियत अवधिपूरों हुए बिना वहां से निकल 
नहीं पाता ठीक उसी प्रकार आयुष्कर्म के कारण यह जीव नियत 
समय तक ओऔदारिक आदि अपने दरीर में बन्धा रहता है, अवधि 
पूर्ण होने पर ही वह शरीर को छोड़ सकता है, उस से पहले नहीं । 
आयुष्कर्म के- १-नरकायु, २-तियंथ्न्यायु, ३े-मतुष्यायु, प्लौर ४-देवायु-्ये चार 


् हि 
0 छ है 


भेद होते हैं। तरकगति के जीवों का जो प्रायुष्कर्म है, बह 
नरकायुष्कर्म कहलाता है, इसी प्रकार तियं॑ञ्च-गति के जीवों के 
आयुध्कर्म को जियंज्चायुष्कर्त, मनुष्यगति के जीवो के आयुष्कर्म 
को मनुष्यायुष्कर्म और देवगति के जीवो के आयुष्कर्म को देवायुष्क्मे 
कहते है। नरकगति और देव गति के जीवों को जधन्य आ्रायु दस 
हजार वर्ष और उत्कृष्ट आयु तेतीस सागरोपम की होती है। तिय॑ल््च 
तथा मनुष्य गति के जीवों की आयु जघन्य श्रन्तर्मुहूर्त और उत्कृष्ट 
तीन पल्योपम की मानी गई है। इसके अतिरिक्त, यह भी समझ लेना 
चाहिये कि आायुष्कर्म का प्रबाधाकाल नही होता क्योकि जीव जब 
तक जीवित रहता है, तब तक तो वह वर्तमान-कालिक झायुष्कर्म 
का उपभोग करता ही है, परन्तु जब जीव इस भव को छोड कर 
दूसरे भव में जाता है तो दूसरे भव मे जाने के साथ ही वह म्रागामी 
भव के आयुष्कर्म को उदयाभिमुख कर लेता है । इस तरह दोनों 
स्थितियों में आयुष्कर्म का उदय चलता ही रहता है, ससारी जीव के 
जीवन में ऐसी कोई घडी नहीं रहती, जब यह आयुष्कर्म के परमा- 
णुओ से असम्बन्ति रहे या उनके फल का उपभोग न करे, अर्थात्‌ 
आयुष्कर्म का उदय सदेव बना रहता है, इसका अनुदयकाल होता ही 
नही है । परिणामस्वरूप आयुष्कर्म का अवाधा-काल नहीं माना 
जाता । 
६-नामकर्म-_... 

जिस कर्म के उदय से जीव नारक, तिर्य॑झ्च, मनुष्य और देव 
इन नामो से पुकारा जाता है उसे नामकर्म कहते है। नामकर्म 
के कार्य ही जीव को, यह नारकोय है, यह तिर्यज्च-पशु है, यह 
मनुष्य है, और यह देव है, इस प्रकार पुकारा जाता है। अथवा जो 
कर्म जीव को विचित्र पर्यायों मे परिणत करता है, अथवा जो कम 
जीव को नरकगति आ्रादि पयायों-अवस्थाओ का अनुभव करने के 
लिए उन्मुख करता है, उसे नामकर्म कहते है । नामकर्म चित्रकार 
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के समान साना गया है। चित्र॑कौर जेसे अ्रनेक वर्णों के अनेकविध 
बुर तथा अशसुन्दर चित्र बनाता है उसी प्रकार यह कर्म भी जीव 

नारक आदि अनेक-विध झाकृतियों में ले आता है। जीव की 
अच्छी और बुरी, प्रशस्त और अप्रेशस्त, अनुकूल और प्रतिकूल, 
आदरणीय और ग्रनादरणीय, आदेय और अनादेय आदि जितनी भी 
अवस्थाएं है इन सब का निर्माता या जनक नामकर्म ही है। एक 
व्यक्ति की आकृति बड़ी सुन्दर होती है. उसे देखते ही सुखविपाक- 
सूत्र के सेठ सुबाहुकुमार की याद ताजा हो जाती है, इसके विपरीत 
एक व्यक्ति इतनों खराब आकृति बाला होता है कि उसे कोई देखना 
भरी पसन्द नहीं करता । वँदिक संसार के जाने-माने ऋषिवर अष्टा- 
वक्र और ज॑नजगत के प्रसिद्ध मुनिराज चाण्ड्ालपुत्र हरिकेशिबल 
जी महाराज की आक्ति-गत वक्रता को कौन नहीं जानता ? आकत्ति- 
गत यह विभिन्‍नता नामकर्म के कारण ही जगत के सामने आती 
है। इसो प्रकार किसी ८यक्ति की रसना में बड़ा मिठास होता है, 
जब वह बोलता है, मानों फूलों की वर्षा होती है, व्यस्तता अ्रपने 
यौवन पर हो तथापि जनता दूर-दूर से उस के वाणीविलास का 
आनन्द लूटने भागी चली आती है, इस के विपरित एक व्यक्ति जब 
बोलने लगता है, तो उसकी और कोई ध्यान नहीं देता, भले ही वह 
शास्त्रों के रहस्यों को साकार रूप दे डालता हो, आत्मा, परमात्मा, 
पुण्य, पाप और कम सिद्धान्त को व्याख्या बड़ी प्राउजल भाषा में प्रकड 
करता हो, सभी शास्त्रों के ठोस प्रमाण उपस्थित करता हो, परन्तु 
उसे कोई सुनता पसन्द नही करता, जनता उठना भ्रारम्भ कर देती 
है, सब के हृदयों में एक ही विचारणा चलती है कि यह कब बोलना 
बन्द करता है ? इस तरह एक व्यक्ति के भाषण में जनता को रस 
झाता है, और दूसरे के भाषण में सर्वथा नीरसता ही नोरसता ही 
रहती हैं। यह सब भी नामकर्म का ही चक्र समभा जाना चाहिए। 
नामकर्म का क्षेत्र भ्रन्य सब कर्मो के क्षेत्र में बड़ा माना जाता है। 
नामकर्म की जघन्य स्थित्ति अन्‍्तर्मूहर्ल की श्र उत्कृष्ट स्थिति २० 
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कोटाकोटि सागरोपस की होती है। इस का अभ्रबाधाकाल-अनुदयकाल 
दो हजार वर्षों का होता है । 


७>-गोन्न कर्म -. 


कोषकारों के मत में गोत्र शब्द कुल, वंश, गोशत्रप्रवर्तक माने 

हुए ऋषियों को सन्तान-परंपरा, प्रादि-पुरुष के नाम से प्राप्त वंश- 
संज्ञा, समूह, संघ, वृद्धि ग्रादि भ्र्यों का परिचायक माना जाता है, परल्तु 
प्रस्तुत में यह एक पारिभाषिक (अर्थ-विशेष का बोधक) पद है। जिस 
कर्म के उदय से जीव उच्च और नीच शब्दों से कहा जाता है, उसे 
गोत्र-कर्म कहते हैं। इसी गोत्र-कर्म के प्रभाव से जीव जाति और 
कुल ग्रादि को अपेक्ष। बड़ा झौर छोटा समझा जाता है। जाति का 
अर्थ है-मातृपक्ष, माता का वंश भौर कुल पिता के वंश को कहते हैं। 
माता का वंश आचार, विचार की दृष्टि से उच्च भी हो सकता है 
झौर नोच भो, यही स्थिति पिता के वंश की समझी चाहिये। जाति 
की उच्चता और नोचता-हल्कापन, तथा कुल की साधारणता और 
झसाधारणता गोत्र-कर्म के प्रभाव से उपलब्ध होती है । गोत्र-कर्म 
के स्वरूप को समभाने के लिए कुम्हार का हृष्टान्त दिया जाता 
| है। जैसे कुम्हार जिन घड़ों का निर्माण करता है उनमें कई घड़े 
बड़े सुन्दर होने से भ्रादरास्पद माने जाते हैं, कुछ घड़ों को “कलश 
के रूप में रख कर लोग अक्षत, चन्दन आदि से उन की पूजा करते 
हैं, इस के विपरीत, कई घड़े ऐसे होते हैं, जो बनावट की खराबी 
के कारण घरास्पद माने जाते हैं, लोग मदिरादि घरण्णित पदार्थों 
के लिए उन का प्रयोग करते हैं। कुम्हार की भाँति गोत्र-कर्में भी 
जीवन-घट में उच्चता और नीचता लाकर उसे उच्च और नीच 
बना देता है। देख गया है कि एक व्यक्ति धन भौर ज्ञान भादि की 
दृष्टि से होन होता है, उसके पास न चान्दी सोने के सिक्‍के होते हैं, 
झोर नाॉहो उस के पास विद्या की दौलत होती है, तथापि वह लोगों 
में आदरास्पद माना जाता है। इसके विपरीत, एक व्यक्ति आथिक 
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दृष्टि से बड़ा सम्पत्ति-शाली है बड़ी-बड़ी कोठियों झौर ह॒बेलियों 
का मालिक है, कारों में भ्रमण करता है। यह व्यक्ति देखने-पांखने में 
भी सुन्दर है, इसकी जबान में बड़ा मिठास है. किन्तु जनता में उस के 
लिए कोई आदर की भावना नही पाई जाती । लोग उस को अनादर 
की दृष्टि से देखते हैं। प्रात: समय यदि यह दिखाई पड़ जाए तो 
लोग भ्रपशकुन समभत्ते है, व्यक्ति के जीवन में सम्मान के साधन न 
होने पर जो सम्मान प्राप्त होता है, तथा सम्मान की सामग्री को 
पूर्ण सुविधा रहने पर भी जो अपमान के प्याले पीने पड़ते हैं, यह 
सब गोज्रकर्म का ही प्रभाव समझा जाना चाहिए । गोत्रकर्म उच्च 
और नीच इन भेदों से दो प्रकार का होता है । उच्च गोत्रकर्म उच्चता 
का और नीच गोत्रकर्म नीचता का कारण बनता है। गोत्र कर्म की 
जघन्य स्थिति आठ मुहूर्त्त की और उत्कृष्ट स्थिति बीस कोटाकोटि 
सागरोपम की होती है। इस कर्म का अबाधाकाल दो हजार वर्ष का 
होता है। 
८-प्रन्तराय कमे-..- 

अन्तराय विशज्न या बाधा का नाम है। जो कर्म जीवन में विश्न पैदा 
करता है, बनते हुए काम को बिगाड देता है, उसे अन्तराय कर्म कहते 
है। यह कर्म-१-दानान्तराय, २-लामान्तराय, ३-भोगान्तराब, ४-उपभोगा- 
स्तराय और ४-बीर्यान्तराय, इन भेदों से पाच प्रकार का होता है। 
दानान्तराय कर्म दान में रुकावट पैदा करता है। लाभान्तराय कर्म 
से लाभ होता हुआ रुक जाता है। भोगान्तराय कर्म भोग्य पदार्थों के 
सेवन और उपभोगान्तराय कमे उपयोग्य पदार्थों के सेवन में विश्न उप- 
स्थित करत्ता है। भोग शब्द फल, जल और भोजन आदि उन पदार्थों 
का परिचायक है, जिनका केवल एक बार ही प्रयोग किया जाता है और 
उपभोग शब्द वस्त्र, आभूषण और मकान आदि उन पदार्थों का बोधक 
है, जिन को जीवन में झनेकों बार उपयोग में लाया जाता है। तथा 
वीर्यान्तराय कर्म वीयं-शक्ति का ह्ास करता है, उसकी उपलब्धि में 
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बाधक बन जाता है। अन्तराय कर्म के कारण ही चाहता हुआ भी मनुष्य 

दांन नही दे सकता, आमदनी का अवसर प्राप्त होने पर भी उसे खाली 
ही रहना पड़ता है खाने-पीने, पहनने-ओढने को पूर्ण सामग्री अब- 
स्थित होते पर भी उससे वह लाभ तही उठा पाता तथा शक्ति-सम्वर्धक 
सामग्री का संयोग मिलते पर भी उसे शक्ति की प्राप्ति नहीं होती । 
अन्तराय कर्म को दुष्ट कोषाध्यक्ष (भण्डारी) के समान माना गया है, 
राजा की आज्ञा होने पर भी कोषाध्यक्ष के प्रतिकुल होने के कारण 
जैसे याचक को घन की प्राप्ति में बाधा पड़ जाती है, वैसे यह अन्त- 
राय कर्म आत्मा-रूप राजा की दानादि की इच्छा होते हुए भी ऐसा 
विन्न उपस्थित कर देता है कि उसकी इच्छा मूर्त्तरूप नहीं ले पाती, 
इच्छा, इच्छा के रूप में ही रह जाती है। दाता दान देना चाहता है, 
भिखारी लेना चाहता है, वस्तु भी उपस्थित है, परन्तु अन्तराय कर्म 
की कृपा से ऐसा वातावरण बन जाता है कि दाता दान कर नहीं 
सकता, भिखारी दान ले नहीं पाता । अन्तराय कर्म की जघन्य स्थिति 
अन्तर्मुहर्त और उत्कृष्ट स्थिति तीस कोटाकोटि सागरोपम को होती 
है, इसका अभ्रबाधाकाल तीन हजार वर्षों का माना गया हैं । 


ऊपर की पंक्तियों में ज्ञानावरणीय आदि आठ कर्मों के स्वरूप का 
संक्षेप में परिचय कराया गया है। यह कर्मों का सेद्धान्तिक रूप है, 
परन्तु यही कर्म जब जीवन में साकार रूप अ गीकार कर लेते हैं, तब ये 
कहानी या जीवनी के रूप में हमारे सामने आते हैं। संसार उस जीवनी 
को कभी मर्यादा-पुरुषोत्तम भगवान राम के रूप में देखता है, कभी 
यह ससार उस कहानी को योगिराज भगवान कृष्ण, अहिंसा भौर 
सत्य के अमरदूत मज्भुलमू्ति भगवान महावीर और बौद्धमत के संस्था- 
पक महात्मा बुद्ध आदि महापुरुषों के रूप में सुनता है और कभी 
कर्मों की इस कहानी को लंका के अधिपति रावण, भ्रभिमान की जीती 
जागती मूर्ति कुरुनरेश दुर्योधन, और अपनी ही बहिन के बच्चचों का 
वध करने वाले राजा कंस आदि के रूप में भी सुनता है। जहाँ तक 
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विचारक और दूरदर्शी मनुष्य का सम्बन्ध है, वह कर्मों की वास्तवि- 
कता को समझ करके उन बुरे कर्मों से सदा बचता रहता है, जो उस 
का परलोक बिगाडते हैं, उसके समुज्ज्वल भविष्य को भ्रन्धकारमय 
बना डालते हैं। हानि और लाभ का विवेक रखने वाला मनुष्य सदा 
ऐसे कार्य करने का प्रयास करता है जो ज्योति बनकर उस के जीवन 
को ज्योतित कर दें । परिणाम-स्वरूप कमंवाद के सन्देश का अमृत 
घर-घर बांटने वाले जैनाचार्यों का फरमान है कि मनुष्य को सबसे 
पहले कमंवाद की रूपरेखा समभनी चाहिए। तदनन्तर अशुभ कर्मों 
से उसे बचना चाहिए और शुभ कर्मों के उपाजंन में ही जीवन 
की समस्त शक्तियों का प्रयोग करना चाहिए, ताकि आने वाली 
पीढ़ियां सत्यता के प्रकाश-स्तंभ के रूप में उसे देख सके । 

इस विद्व में जितने भी मनुष्य हैं, पशु हैं, पक्षी हैं, सिह झादि 
हिंसक जन्तु हैं, और इन के जीवनों में जितने भी झाचरण और 
क्रियाकलाप दिखाई देते हैं, तथा इनकी जीवनियों में सुख-दुःख का 
जितना भी चक्र चलता है, इस के पीछे कर्म की शक्ति ही काम कर 
रही है, और ये सब दृश्य कर के ही व्यावहारिक चित्र होते हैं। जैना- 
च्ञायों ने यही कम ज्ञानावरणीय आदि भेदों से श्राठ प्रकार के बतलाए 
हैं, इन्हीं का संक्षेप में वर्णन ऊपर की पंक्तियों में किया गया है । 


कर्म के दो-दो मेद-- 

बसे तो कम के मूल भेद भ्राठ होते हैं, किन्तु अपेक्षावाद या दृष्टि- 
बाद को आगे रख कर जेनाचार्यों ने कर्म के दो-दो भेद और भी कर 
दिए हैं । कर्मो के ये दो-दो भेद इस प्रकार हैं-- 
१-घातो कमें-- 

जो कर्म आत्मा के शञान और दशशन आदि स्वाभाविक गुणों का 
घात करते हैं, उन्हें हानि पहुँचाते हैं, उन पर परदा बनकर छा जाते 
हैं, उनको घाती कर्म या घातक कर्म कहते हैं। ज्ञानावरणीय, दर्शना- 
वरणीय, मोहनीय भर अन्तराय ये चार धात्क कर्म कह लाते हैं। 


भश०्३्े: 


ज्ञानावरणीय कम आत्मा के ज्ञान-गुण को हानि पहुँचाता है, जंसे मेघ 
सूर्थ को आच्छादित करके उसकी ज्योति को आवृत कर लेते हैं, ऐसे 
ही ज्ञानावरणीय-कर्म के कृष्णतम मेध आत्मा की ज्ञान-ज्योति को ढक 
लेते हैं। अनन्त ज्ञान का घनी होकर भी आत्मा इसी के प्रभाव से बुद्ध 
के समान बनता है । दर्शनावरणीय कर्म सामान्य बोध का घातक बन 
कर आत्मा को पदार्थों का सामान्य बोध भी अच्छी तरह नहीं होने 
देता । मोहनीय आत्मा को मोहित बनाए रखता है, जो मनुष्य भगवान 
का प्रतिनिधि माना जाता है, मोहनीय कर्म इसी मनुष्य को पशु-तुल्य 
बना के रख देता है। क्रोध, मान, माया और लोभ की चाण्डाल चौकड़ी 
इसी कर्म की कृपा से फलती-फूलती है तथा अन्तराय कर्म दानादि 
कार्यो' में रुकावट डालता है, बनते हुए काये को भी बिगाड़ देता है, 
इस के कारण बना-बनाया खेल खराब हो जाता है। इस तरह ज्ञाना- 
बरणीय आदि चारों कर्म आत्मिक गुणों का घात करते हैं, फलतः 
इन्हें घातीकर्म कहा जाता है। जब तक घातक कर्मों का यह जीव 
नाश नहीं कर लेता, तब तक जीव को न केवल-ज्ञान होता है और नाँ- 
ही यह जीव मोक्ष-मन्दिर में प्रवेश कर सकता है, मोक्ष के महामन्दिर 
में जाने के लिए स्वंप्रथम केवल-ज्ञान की आवश्यकता है और केवल- 
ज्ञान की उपलब्धि के लिए इन घाती कर्मों का विनष्ट होना बहुत 
जरूरी है। 
२--अघाती कर्म-- 

जो कर्म झ्रात्मा के ज्ञान आदि स्वाभाविक ग्रुणों का घात या 
हास नहीं करते, उन्हें नुक्सान नहीं पहुँचाते वे भ्रधाती कर्म या 
प्रधातक कर्म कहलाते हैं । वेदनीय, आयुष्‌, नाम और गोत्र ये चार 
प्रघाती कर्म माने जाते हैं। इन का भावार्थ पीछे ६३ आदि पृष्ठों पर 
लिखा जा चुका है। इत अधाती कर्मों का भ्रसर शरीर, इन्द्रिय 
झौर आयु झादि पर होता है। ये कर्म केवल-न्नान की प्राप्ति 
में भी बाधा नहीं डालते। जब तक शरीर रहता है, तब तक 
ये अ्रघातक कर्म जीव के साथ रहते हैं। 


१०४: 


१०सोपक्रम कर्म-- 

जिस कर्म का फल उपदेश, सनन्‍्तसमागम, सत्संग, आत्मचिन्तन 
और तपस्या आदि आध्यात्मिक साधनों से शान्त किया जा सके वे कर्म 
सोपक्रम कहलाते हैं । 
२-..निरुपक्रम कम 

जो कर्म किसी भी अध्यात्मसाधना के द्वारा क्षीण न किया जा 
सके और बन्ध के अनुसार ही जीव को अपने फल का भुगतान कराए 
उस कर्म को निरुपक्रम कहते हैं । निरुपक्रम कर्म को निकाचित कम 
भी कह सकते हैं क्योंकि तिकाचित कर्म भी अपना फल दिए बिना 
जीव का कभी पिण्ड नहीं छोड़ता। निकाचित कर्म के आगे, सभी 
आध्यात्मिक साधनाए' निस्तेज पड़ जाती हैं, भगवती तपस्या का भी 
निकाचित कर्म के सामने कोई वश नहीं चलता । 
जीव कर्मों का बन्ध क्‍यों करता है ? -. 

सिद्धान्त कहता है कि यह जीव कर्म के कारण ही इस चतुगंति. 
रूप संसार में भ्रमण करता है, और नाना प्रकार की यातनाओं का उप- 
भोक्ता बनता है। कम के कारण ही इस जीव को नरकगति में यमदूतों 
की असह्ाय मार खानी पड़ती है, और कर्म के कारण ही यह जोव 
गन्दगी जैसे अपवित्र स्थानों में जन्म घारण करता है। सारांश यह 
है कि जीव की जो भी दीन से दीन दा दिखाई देती है, उसका 
सूल या जनक कम ही है। परन्तु यहां एक प्रश्न उपस्थित होता है 
कि जब कर्म इतनी निकम्मी और खराब वस्तु है और जोव की 
बुरी दशा बना डालता है, तब जीव इस का उपाजं॑न ही क्‍यों करता 
है । ऐसी कौन सी शक्ति है जो इसे पागल बना कर इस से कर्म करा 
लेती है और फिर उस के जाल में बुरी तरह फंस कर यह जीव दुःख 
उठाता है ? जेनाचार्यों ने इस प्रश्न का बड़ा ही सुन्दर समाधान 
किया है। वे फरमाते हैं-- 

कर्मों का बन्ध अपने-प्राप नहों हो जाता, किन्तु इस को सामग्रो 
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जीव स्वयं एकत्रित करता है। वास्तव में देखा जाए तो जीवनगत 
हिंसा, प्रसत्य, चौय॑, मैथुन, प्रसन्‍्तोष, क्रोध, मान झ्ौर माया (कपटठ ) 
भादि जो विकार हैं, दुर्गण हैं, यही कर्मो को पंदा करते हैं, इन्हीं के 
कारण कर्मो का बन्ध होता है। राग-द्वेषदि विकार ही आत्मा को कर्मो 
की बेडियों में जकड़ते हैं प्रौर नरक, तियेडुच अरादि दुर्गेतियों के दुःख- 
समुद्र में धकेल देते हैं। जहाँ-जहाँ विकारों का अस्तित्व होता है, वहाँ- 
वहाँ कर्म बन्ध का अस्तित्व मिलता है। विकारों के अभाव में हू ढने 
पर भी कमंबन्ध का चिह्न नहीं मिल सकता । एक वार महाभारत 
के पाण्दुपुत्र अर्जुन ने भगवान कृष्ण से इसी सम्बन्ध में प्ृच्छा की 
थी । भ्र्जुन के अपने शब्दों में कहें तो-- 
झ्रथ केन प्रयुक्तोई्यं, पापं॑ चरित पूरुष:, 
अनिच्छन्नपि वाष्णेंय !, बलादिव नियोजितः । 
--भेगवद्‌गीता झ्र० ३/३६ 
-है कुण्ण ! यह आत्मा किस शक्ति के द्वारा प्रेरित हुआ पाप 
नकमं का आचरण करता है ? पाप करना न चाहता हुग्ना भी मनुष्य 
किम शक्ति के द्वार। पाप के गढहे में धकेल दिया जाता है ? 
पाप क्‍यों हो जाते हैं? यह समस्या वीर-शिरोमणि श्र्जुन के 
सामने भी थी, इस का समाधान प्राप्त करने के लिए उसने अपनी 
बुद्धि के घोड़े खूब दौडाए थे, परन्तु जब मन का समाधान नहीं हुप्ना 
तो निराश हो कर भगवान कृष्ण के चरणों में उपस्थित हुए, और 
उन्होंने सादर निवेदन किया कि भगवन्‌ ! मैं तो हार गया हूं, अब भाप 
ही फरम।|शो कि यह मनुष्य पाप क्यों करता है ? क्‍यों पाप के जाले * 
बुनता है ? क्‍यों पाप के विष-भरे प्यालों को मस्ती से पी जाता है ? 
अर्जुन के इस प्रश्न को सुत कर भगवान क्रृष्ण ने बड़ा सुन्दर समा- 
शान किया था। वे कहने लगे-- 
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काम एथ: फ्रोध एथ:, रजोगुण-समुदमवः । 
सहाशता: सहापाप्सा, विदृष्येतसिह वे रिणम्‌ ॥॥ 
-भगवद्गीता अ० ३/३६ 
हे भ्र्जुन ! रजोगुणा से उत्पन्न होने वाले काम और कोध आदि 
विकार ही झात्मा को पापकार्यों की ओर प्रवृत्त कराते हैं, इन दोनों 
को ही तू पाप में प्रवृत्ति कराने वाले अपने शत्र समझ । 
श्रमण भगवान महावीर ने राग और हेष को कर्म-बन्ध का कारण 
माना है, राग शब्द से माया (कपट) और लोभ का तथा द्वेष शब्द से 
क्रोध और मान का परिग्रहण किया जाता है। क्रोध जीवन का एक 
भयंकर शत्रु माना गया है। भगवान महावीर क्रोध को>प्रेम का 
संहारक मानते हैं, जहाँ क्रोध की ज्वालाएं उठती हैं वहाँ प्रेम का 
देवता विराजमान नहीं रह सकता । भगवान कृष्ण के शब्दों में 
क्रोध से मूढता उत्पन्न होती है, मूढता से स्मृति भ्रान्त हो जाती है, 
स्मृति भ्रान्त होने से बुद्धि का नाश और बुद्धि के नष्ट होने पर प्राणी 
का नाश हो जाता है । +- 
क्रोध की भाँति अभिमान भी जीवन का शत्रु होता है, जहाँ 
अभिमान होता है, वहाँ नम्रता, विनीतता, गुरुजनों के प्रति श्रादर 
और सम्मान की भावना नष्ट हो जाती है। भगवान महावीर के 
शब्दों में--“भाणो विशयनासखणों” अर्थात्‌-अभिमान विनय की भाव- 
माप्नों का सत्यानाश कर देता है। सुकरात जी भ्रभिमान को छोड़ने 
की प्रेरणा देते हुए कहते है, कि संसार में आदरपूर्वक जीने का सब 
से सरल और शर्तिया उपाय यह है कि हम जो कुछ बाहिर से 
दिखाना चाहते हैं, वैसे ही वास्तव में भी हों । भक्तप्रवर रहीम जी 
मान पद को जव श्रहंकारार्थंक मानते हैं तब तो इसका वे सर्वथा निषेध 
>< कोहो पीईं विशासेइ । दशवे० भझ्र० ८।३े८ 
+-क्ोघात्‌ भर्वात समोहः, संमोहात्‌ स्मृति-नविभ्रम:, 
स्मृति-भ्र शाद्‌ बुद्धि-नाशो, बुद्धिनाक्षात्‌ प्रशश्यति । 
“भयचद्‌-गीता अ० २।६४ 
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करते ही हैं, किन्तु जब मानशब्द सम्मानार्थक होता है, तब उस की 
उपयोगिता और अनुपयोगिता को झ्रागे रख कर कितनी सुन्दर बात 
कह रहे हैं-- 
सानसहित विष खाइके, सम्भ मए जगदीस, 
बिना सान अ्रस्ृत पिये, राहु कटायो सोस । 

मान शब्द के-सम्मान और अभिमान ये दोनों श्र्थ होते है, रहीम 
जी प्रस्तुत दोहे में मान शब्द को सम्मानार्थ में प्रयुक्त कर रहे हैं। 
रहीम जी कहते है कि यदि मान ही करना इष्ट है तो सम्मान के 
साथ जीना सीखो, अपमानित जीवन का कोई मूल्य नहीं, शंकर जी 
मान सहित विष का सेवन करके जगदीश बन गए और राहु ने 
विना मान के अमृत का सेवन करके भी अपना सीस कटवा लिया । 

अभिमान की तरह छल-कपट भी जीवन का बहुत बड़ा दुर्गुण 
होता है। छल का अर्थ है-अपने असली रूप को छिपाना , यथार्थ का 
गोपन करना, दूसरों को ठगने, घोखा देने की भावना । छल भी सब 
एक समान नही होते, किन्तु विचारक महापुरुषों का विश्वास है कि 
सब धोखों में प्रथम और खराब अ्रपने आपको धोखा देना है। लोगों 
को बुराई न करने की बात कहना किन्तु स्वयं बुराई करते जाना, 
पाप के दुःखान्त परिणाम को जानते हुए भी उस के आचरण में 
जरा भी संकोच न करना, लोक और परलोक का मन में भय न 
रख कर, निश्चिन्त और निःसंकोच भाव से पापमय और असत्य प्रवृ- 
त्तियों में जुटे रहना, यही अपने श्राप को धोखे देने वाली बात समझनी 
चाहिए। इसके अतिरिक्त, जनता के सामने भ्रपने बहिरज्जु जीवन को 
प्रामारिकता एवं पविन्नता के साथ प्रस्तुत करना कित्तु भ्रन्तरज्ध में 
जीवन को अनाचार और अ्रष्टाचार का घर बनाए रखता, यहू बक- 
बृत्ति भी अपने आप को धोखा देने का ही अवान्तर रूप होता है। भक्त- 
राज कबीर तो घोके को बहुत ही ज्यादा हानिकारक मानते हैं, यही 
कारण है कि वे धोलेबाज को इतना अधिक घृरतास्पद कहते हैं कि. 
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डैसके मुंह लगना भी पसन्द नहीं करते । उन्हीं के शब्दों में उनका 
अभिप्राय प्रस्तुत किए देता हूं-- 


हेत प्रीति से जो मिले, ताको मिलिए धाय । 
झन्तर राखे जो मिले, तासों मिले बलाय ॥ 


भगवान महावीर कपय्ट की अहित-करता का निर्देश करते हुए 
फरमाते हैं कि--"माया मित्तारिए नासेइ” । अ्र्थात्‌पट की अवस्थिति 
में मित्रता का अभाव हो जाता है। स्वार्थ था कपट की जहाँ पर 
चोर दुर्गन्‍्ध होती है, वहाँ मंत्री की पावन सुगन्धि तत्काल समाप्त 
होनी आरम्भ हा जाती है। मायाचार-कपटाचार मित्रता के लिए 
एक कलक माना गया है । छल एक कैंची है। मायावी मनुष्य कपट की 
इस कौची से अपने समस्त सदगुणों के बहुमूल्य वस्त्र को काट फेकता 
है। उस के अन्त:करण॒ की कालिमा रूपी नदी में उसके ग्रन्यान्य 
समुज्ज्वल गुण सदा के लिए डूब जाते है। 
लोभ सब अवगुणों का सरदार है। भगवान महावीर फरमाते 
हैं कि क्रोध प्रीति का, मान विनय-नम्रता का और माया (कपट) 
मित्रता का इस तरह क्रोधदि दुर्ग ग भानव के केवल एक-एक सद्गुण 
का नाश करते है किन्तु लोभ ही ऐसा भयकर दुर्गुरा है कि जो श्रकेला 
ही प्रीति, विनय और मित्रता इन सब को विनष्ट कर देता है। इसी- 
लिए भगवान महावीर-“लोहो सव्बविशासणो” यह कह कर लोभ की 
सर्वप्रसिद्ध विनाशकता को उद्धोषित कर रहे हैं। लोभ सदा हेय है, 
परिहेय है, इस तथ्य को विश्व के सभी मनोषी व्यक्तियों ने सहर्ष 
स्वीकार किया है । श्री शेख-सादी लिखते हैं कि जिस व्यक्ति पर धन 
का लोभ छा गया उसने भ्रपने जीवन के खलिहान को मानों हवा में 
उड़ा दिया है। एक विचारक लिखता है कि मनुष्य बूढ़ा हो जाता 
है, किन्तु लोभ बूढा नही होता । 
काम का अर्थ है-इन्द्रिय यः विषय जन्य सुख की इच्छा । वेषयिक 
इच्छा का ही दूसरा नाम वासना है। वासना जीवन की बहुत बड़ी, 
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कमजोरी होती है। एक विद्वान लिखते हैं कि जब तक बासना है, तब 
तक कर्म जारी रहेगें, कर्म को समाप्त करना है, तो वासना को मारना 
होगा, वह भगवात का नाम लेने से मरती है। एक और विचारक 
कहता है कि वासना की दीवानगी थोड़ी देर रहती है किन्तु उस का 
पछतावा बहुत देर तक । विषयभोग में धन का ही सर्वनाश नहीं 
होता, इससे भी कहीं प्रधिक बुद्धि और बल का सर्वनाश होता है। 
योगिराज भगवान कृष्ण काम-वासना को नरक के तीन द्वारों में 
से पहला द्वार स्वीकार करते हैं। भगवदगीता के अध्याय सोलहवें 
के २१ वें इ्लोक में नरक के तीन द्वारों का उल्लेख करते हुए भगवान 
कृष्ण फरमाते हैं- 
त्रिविध नरकस्पेदं, द्वार॑ नाशनसात्मनः ॥ 
काम: क्रोधस्तथा लोभस्तस्मादेतत्‌ त्रयं त्यजेत्‌ ॥ 
--काम, क्रोध तथा लोभ ये त्रिविध नरक के द्वार होते हैं, जीव 
इन्हीं तीन द्वारों के द्वारा नरक-गति में प्रवेश करते हैं, ये तीनों 
द्वार आत्मा का नाश करते है, इसे भ्रधोगति में ले जाते है, इसलिए 
विचारशील मनुष्य को इन का परित्याग कर देना चाहिये । 
विषय भोगों का चिन्तन यदि आगे ही बठता चला जाए और इस 
पर किसी प्रकार का कोई भी नियन्त्रण न किया जाए तो इस से 
जीवन का कितना भयंकर हास होता है ? और व्यक्ति स्वनाश के 
गढहे में कैसे गिर पड़ता है ? इस सम्बन्ध में भगवान कृष्ण ने एक 
बार अपने सखा श्रर्जून के सामने बड़ा सुन्दर ऊहापोह प्रस्तुत किया 
था। उन्हीं के शब्दों में सुनिए-- 
ध्यायतोी.. विषयान्पु सः, संगस्तेषयजायते । 
सड़ात्‌ संजायते कामः, कामात्क्रोधोष्भिजायते ॥ 
ऋरधाद भवति सम्मोहः, सम्मोहात्‌ स्मृतिविश्वमः । 
स्मृतिशञ्न शाव्‌ बुद्धिनाशो, बुद्धिनाशात्‌ ५णश्यति ॥ 
--भगवदुगीता क्ष० २। ६२-६३ 
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--पदि इन्द्रियों को वह में नहीं किया जाता तो मन के द्वारा 
विषयों का चिन्तन होता है, विषयों का चिन्तन करने से व्यक्ति का 
उन में सड्भ (आसक्ति) हो जाता है, आसक्ति से उन विषयों की 
कामना उत्पन्न होती है, कामना की पूर्ति में विध्न उपस्थित होने 
से क्रोध उत्पन्न होता है, क्रोध से सम्मोह-अविवेक पैदा होता है, 
अविवेक से स्मृति भ्रमित हो जाती है, स्मृति के भ्रमित हो जाने से 
बुद्धि-ज्ञान शक्ति का नाश होता है, ओर बुद्धि का नाश हो जाने से 
यह पुरुष अपने श्रेय:-साधन से गिर जाता है। 

झहिसा सत्य के अ्मरदृत भगवान महावीर कामवासना के 
दुःखान्त परिणाम का वर्णन करते हुए कितनी सुन्दर पद्धति से उस 
के परित्याग का उपदेश दे रहे है-- 


सलल्‍ल॑ कासा, बिसं कामा, कामा भ्रासोविसोदसा । 


कामे पत्येम्ताणा, श्रकामा जंति दुरगईं ॥१॥ 

-उत्तराध्ययन, भ्र० ६५३ 

--कामभोग शल्य-काण्टे के समान होते है। जैसे इस मानवी 
ञ्राणी के शरीर के किसी श्रद्ध में कांटा लगने पर समस्त शरीर 
ही वेदना से आकल-व्याकुल हो जाता है श्ौर जब तक कांटा नहीं 
निकलता तब तक वह वेदना, बनी ही रहती है, इसी प्रकार काम- 
भोग की अभिलाषा यदि बनी रहे तो वह तन और मन में व्याकुलता 
को बनाए रखती है । कामभोग विष के समान कहे गए हैं। विष का 
अक्षण करने वाला मनुष्य जंसे पहले मूच्छित होता हे, और अन्त में 
प्राणों से हाथ धो बंठता है, वैसे ही काम-भोग की इच्छा उत्पन्न होते 
ही मनुष्य पहले मोह-मुग्ध होता है, हानि-लाभ के विवेक को खो देता 
है, और भ्न्त में संयम-जीवन से किनारा कर जाता है। विष और 
विधय में एक और भी बहुत बड़ा भ्रन्तर होता है। विष तो केवल सेवन 
करने के अंनन्तर ही जीवन का घात करता है किन्तु विषय तो इतने 
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अयंकर होते हैं कि इन का केवल---स्मरण करने से ही जीवन पंत- 
नोन्‍्मुख होना आरभ्म हो जाता है। कामभोग हथ्टिविष के समान 
माने गए हैं। दृष्टिविष-सर्प ऐसा भीषण विषधर होता है कि वह 
जिस व्यक्ति की ओर दृष्टि दौड़ाता है, उसी को प्रपने विष से प्रभावित 
करके मार डालता है। यह सर्प अन्य सभी सर्पों से अत्यधिक प्राण- 
चातक, हिसक और भयंकर माना गया है। ज॑से केवल सर्प की हृष्टि 
से ही प्राणिजगत के जीवन का अन्त हो जाता है वैसे विषय-भोगों की 
ओर दृष्टि जाने से ही धीरे-धीरे जीवो का धर्म-जीवंन समाप्ति की 
झोर बढता है। भगवान महावीर फरमाते हें कि कामभोग की अभि- 
लाषा रखने वाले भले ही कामभोगों का उपभोग न कर सकें किन्तु 
कामभोगों की केवल यह अभिलाषा ही उन्हें दुर्ग तियों के गहरे सागर 
में धकेल देती है, जहाँ से निकलना उनके लिए कठिन ही नहीं भ्रसंभव 
हो जाता है। भगवान महावीर फरमाते है- 


जहा किपागफलाणं, परिणामों न सुन्दरो । 

एवं भुत्ताण भोगाणं, परिणामों न सुन्दरों॥ 
--उतराध्ययन ०, भ्र० १९१८ 
किम्पाक नाम का एक फल होता है, जो खाने में स्वादिष्ट, सूँघने 
में सुगन्धि-युक्त और देखने में बड़ा ही सुन्दर होता है, किन्तु बह होता 
है विष-स्वरूप | विषमय होने के कारण उस का भक्षण जीवन का घात 
कर देता है। इसीलिए भगवान महावीर फरमाते हैं कि जैसे किम्पाक 
फल के भक्षण का परिणाम अच्छा नही होता, उसी प्रकार बाह्म 
सौन्दर्य से मुग्ध होकर जो लोग विषयों का उपभोग करते हैं, उन के 

भओगे हुए भोगों का परिणाम भी अच्छा नहीं होता । 

ऊपर की पंक्तियों में क्रोष, मान. माया, लोभ तथा वासना को 


-+विषस्थ विषयाणाओ्च, दृश्यते महदन्तरम्‌। 
उपभुकत विष हन्ति, विवया: स्मरणादपि ।|१॥। 
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लेकर जो चिन्तन प्रस्तुत किया गया है इससे हम यह अभिव्पक्त करवा 
चाहते हैं, ये सब जीवन के विकार है, ये श्राध्यात्मिक जीवन को बड़ा 
नुक्सान पहुँचाते है और यही ससार के विषद्वक्ष की जड़ों को सींचते 

हैं भौर इन्ही के बदौलत यह आत्मा पाप-कर्म में प्रवृत्ति करती है। 

यदि सक्षेप मे-'जीव कर्मो को बन्ध क्‍यों करता है ?”” इस प्रश्न का 
समाधान प्राप्त करना चाहे तो-“क्रोध, मान, माया, लोभ और 

बासना ये जीवनगत विकार ही जीव को कर्मों मे प्रवृत्त कराते हैं ।'' 

यही कहना उपयुक्त प्रहीत होता है। 


कर्म-फल भोगने में जीव परतन्त्र है- 

कर्मवाद की मान्यतानुसार जीव कर्म करने मे स्वतन्त्र है, अ्रच्छा 
या बुरा ज॑सा भी कम करना चाहे, वह कर सकता है, परमात्मा या 
कोई देवी देवता उसके मार्ग मे बाधक नही बन सकता किन्तु उस का 
फल भोगने में वह स्वतन्त्र नही है, इसी दृष्टि से वह सर्वथा परतन्त्र' 
माना गया है, उस की इच्छा या अ्रनिच्छा से कर्म का फल रुक नहीं 
सकता और उस में कोई परिवर्तन भी नहीं लाया जा सकता । जैसा 
भी कृत कर्म है, उस के अनुसार उसे फल भोगना ही पडता है । कर्म 
करना या न करना जैसे यह मनुप्य के हाथ में होता है, वैसे कर्म का 
फल भोगना या न भोगना, यह उसके बश की बात नहीं होती। कृत 
कर्म को यदि जीव ने अहिसा, सयम और तप आ्रादि आध्यात्मिक अनु- 
ध्ठानो के द्वारा क्षीण नही किया तो उस का उपभोग अवश्य करना 
होता है। कर्मपरमाणुओं मे ऐसी क्षमता भ्रवस्थित है जिसके आधार 
पर वे क्म-कर्त्ता जीव को समय आने पर अपने फल को भुगतान स्वयं 
ही करा डालते है। इसीलिए भगवान महावीर फरमाते है- 

“कड़ाण कस्माण न सोक्ख प्रत्यि” 

-कृत कम का नाग नहीं होता, समय झाने पर उस का फल 
श्रवदय भोगना पड़ता है | हां, एक बात अवश्य है, यदि तप का आरा- 
घन हो जाए और वह भी इतनी मात्रा भें कि उस से कृत कर्मों को 
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क्षीण किया जा सके, तो ऐसी स्थिति में कृत कर्मों से पिण्ड छुड़ाया 
जा सकता है, श्रन्यथा कृत कम के उपभोग को संसार की कोई शक्ति 
रोक नहीं सकती । जिस प्रकार भगवान महावीर कृत कर्म का भोग 
झ्रवध्यंभावी स्वीकार करते हैं, ठीक वैसे ही वेदिक-परम्परा के जाने- 
माने प्रन्थ महाभारत में भी कृत कर्म का भोग अ्वर्यं-भावी बतलाथा 
गया है। महाभारत के पर्व ३, अध्याय २०७, श्लोक २७ में लिखा है-- 

अन्यों हि. नाइनोति क॒तं हि कम, 

मनुष्यलोके मनुजस्थ कश्चित्‌ । 

यत्त न किचिंद्धि, कृत हि कर्म, 

तदशनुते नास्ति कतस्य नाशः। 

“इस मनुष्य-लोक में एक मनुष्य के द्वारा किए गए कर्मों का फल 
दूसरा मनुष्य नहीं भोग सकता, जिस मनुष्य ने जेसे शुभ भौर प्रशुम 
कमों की उपाजंना की है, उन के फल का उपभोक्ता भी वही जीव 
होता है । कारण यह है कि बिना फल भोगे स्वकृत कर्मों से छुटकारा 
नहीं हो सकता । 

इन शास्त्रीय उद्धरणों से हम यह अभिव्यक्त करना चाहते हैं 
कि ज॑से जीव कम के सम्पादन में स्वतंत्र है, यथेच्छ कर्म की सृष्टि 
कर सकता है, वैसे वह कमेफल भोगने में स्वतन्त्र नहीं है, कर्म के फल 
की दृष्टि से उस की स्वतन्त्रता समाप्त हो जाती है, इस दृष्टि से जीव 
सर्वथा परतन्त्र है, न चाहने पर भी कृत कर्म का उसे भुगतान करना 
ही पड़ता है। जीव की परतन्त्रता का यह भी अर्थ नहीं समझ लेना 
चाहिए कि जीव जो कर्म करता है, उसका फल परमात्मा देता है, और 
यह फल प्रदान करना परमात्मा के अधीन है, फलतः जीव कर्म-फल 
भोगने के लिए पराध्रीन है, परतन्त्र है या परमात्मा के वज्ञ में है। 
जैनदर्शन के कर्म-बाद की यह मान्यता है कि जीव जो कम करते हैं, 
उनका फलन्न परमषिता परमात्मा नहीं देता, परमात्मा का तो जीवों के 
कर्म -फल के साथ कोई सम्बन्ध है ही नहीं, क्योंकि आत्मग्रदेशों के साथ 
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जो कर्म-परमाणु ग्राबद्ध हो रहे हैं, उन में स्वयं ही फल देने की क्षमता 
था शक्ति अवस्थित है । देखा गया है कि मदिरा का नशा मदिरासेवी को 
स्वतः ही चढ जाता है। मदिरा का नशा चढाने के लिए ज॑से किसी अन्य 
शक्ति को भ्रावश्यकता या अपेक्षा नही होती, वैसे कमं-परमारुओों के 
फल का भुगतान कराने के लिए भी किसी अन्य शक्ति को साध्यम 
बनाने की आवश्यकता नही रहती, समय आने पर ये कमं-परमाणु 
स्वतः ही जीव को कृत कम का फल प्रदान कर देते है। करमंपरमारु 
जीव को अपना फल कंसे प्रदान करते है ? इस सम्बन्ध मे पीछे पृष्ठ 
४० से लेकर पृष्ठ ५४ तक चिन्तन प्रस्तुत किया जा चुका है। श्रत 
जिज्ञासु महानुभावों को वह स्थल देख लेना चाहिए। प्ररतुत में तो 
हम केवल इतना ही निवेदन करना चाहते है कि जीव कृत कर्म-का-फल 
भोगने में परतन्त्र है, जीव की इस परतन्त्रता का इतना ही रहस्य 
समभना चाहिए कि जीव की श्रनिच्छा से कमं-परमाणुओ का शुभ 
शौर अशुभ परिणाम-फल रुक नही सकता, वह तो प्रत्येक दशा में 
उसे भोगना ही पड़ता है- 
कर्म बड़े बलवान होते हैं- 
यह जीव अपने शुभ-प्रशुन सकल्प-विकल्पों के द्वारा जिन कर्म- 
योग्य परमाणुओं को झ्रपनी ओर झाकृष्ट करके अपने से सम्बन्धित 
कर लेता है, वे परमाणु द्रव्यकमं के नाम से पुकारे जाते है, और यह 
द्रव्य-कर्म ही जीव को सूख और दु:ख प्रदान करता है । जोवन में जो 
पतझड़ या बसन्‍्त झाता है, श्रनुकुल या प्रतिकुल वातावरण हृष्टि- 
ग़ोचर हीता है, उस का मूल कारण जीव का अपना ही कृत कर्म होता 
है। अब यहाँ एक प्रदइनत उपस्थित होता है, कि थरात्मा बलवान है 
या कर्म ? दोनो में कौनसा शक्ति-शानी है ? इस प्रइन का समा- 
धान करते हुए कमंबाद के मर्मज्ञ विद्वान जैनाचायं फरमाते हैं कि 
भात्मा और कमे ये दोनों ही बलवान है, और दोनों निर्बल भी है, 
जब पआत्मा बलवान होती है, तो उसके सामने कर्म की शक्ति नगण्य हो 
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जाती है, और जब कर्म प्रबल होता है, तो उसके भागे आत्मा सर भुका 
देती है। इस तथ्य को एक उदाहरण से समझिए । जब जीवकृत एक 
कर्म तप, जप आदि आध्यात्मिक सांधनों से, सत्पुरुषाथे से नष्ट कर 
दिया जाता है. तब आत्मा बलवान दिखाई देती है, किन्तु जब कर्म 
तप, जप से क्षीम नहीं किया जाता या निकाचित रूप ले लेता है, तब 
वह जीवात्मा के छक्के छुडा देता है, नरकादि दुर्गतियों में ले जा कर 
उस का हुलिया ही बिगाड देता है। इसी हृष्टि को आगे रखकर कहा 
गया है कि कम बड़े बलवान होते हैं। 


कर्म एक शक्ति है, यह बड़ी बलवान होती है, इसके झागे किसी 
का वश नहीं चलता, कर्मशक्ति का प्रकोप जिस जीवन में हो जाता है, 
उसे बड़ी भयंकर तथा लोमहर्षक परिस्थितियों का सामना करना 
पड़ता है । जन-साधारण की बात तो जाने दीजिए। कर्मशक्ति के 
प्रकोप की भयंकरता ने भ्रनन्तबली तीर्थ कर, ६ खण्ड के नाथ चक्रवर्ती; 
तीन खण्ड के श्रधिनायक वासुदेव तथा महान ऐश्वर्य के स्वामी बल- 
देव भ्रादि महापुरुषों को ऐसे-ऐसे भीषण दुःख दिए हैं कि जिन्हें पुन 
कर तथा जिनका स्मरण करके यह कलेजा मुह को आता है। इति- 
हास इस सत्य का गवाह है । आदिम-तीर्थकर भगवान ऋषभदेव को 
बारह-महीने तक भ्रन्न-जल का एक करा भी प्राप्त नहीं हुआ, उनको 
इतने लम्बे काल तक निराहार ही रहना पड़ा। कमंशक्ति की प्रति- 
कूलता या उसके प्रकोप के कारण ही चरम-तीर्थ कर भगवान महावीर 
को साढे बारह वर्ष तक अनेकानेक श्रसह्य और भीषण उपसर्गों का 
सामना करना पड़ा। मनुष्यों, तियंञज्चों और देवताओं ने उन के जीवन 
में यातनाओं का एक जाल सा विछा दिया था, झनायेदेश में जब भग- 
वान पधारते है तो अनायों ने दुःख देने की कोई कसर नहीं छोड़ी, 
शिकारी कुत्ते उन के पीछे लगाए गए, शिकारी कुत्तों ने उन के शरीर 
में से मांस के लोथडे निकाले, इस पर भी शिकारियों ने उन के बस्मों 
पर नमक डाल कर उन को दुःख दिया, श्रपमानित किया। सगर चक्र 
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वर्ती को एक साथ ६० हजार पुत्रों के मरण-जन्य वियोग का कष्ट 
भुगतना पड़ा, छह खण्ड के नाथ सनत्कुमार चक्रवर्ती को १६ रोगों का 
भयंकर कष्ट सहन करना पड़ा, जिस राजाधिराज के आगे ३२ हजार 
मुकुटबन्द राजा सर भुकाया करते थे, हजारों देवता जिन की सेवा 
किया करते थे, उन के कंचन जेसे शरीर को कोढ जैसे दुःखद रोगों 
ने भाक्रान्त कर लिया। मर्यादापुरुषोत्तम भगवान राम को राजतिलक 
के स्थान पर वनवास मिला, १४ वर्षों तक वे वन-वन की धूलि चाटते 
रहे, कमंयोगी वासुदेव भगवान कृष्ण को कारागार (जेल) में ही जन्म 
लेना पड़ा । श्राज जिस जेल का नाम लेकर बड़े-बड़े पहलवानों के पेट 
में पानी पड़ जाता है, कर्मों का प्रकोप देखिए कि उसी जैल में कृष्ण 
भगवान का जन्म होता है। जिन की शक्ति की धाक दुनिया मानती 
थी, उन बलधघारी पाण्डवों को भी १२ वर्ष तक वनवासजन्य कष्ट मेलने 
पड़े शौर एक वर्ष तो छिपकर भ्रज्ञात-वास में ही समय व्यतीत करना 
पड़ा । अधिक क्‍या, कर्म-शक्ति के प्रकोप से निस्तेज और खेदखिन्न 
बने व्यक्तियों की जीविनियों को देख कर बिना भिझक के यह कहना 
पड़ता है- 

दशा कर्म की गहन है, कसी न क्रावे पार, 

इसी कर्म के कारणें, तड़पत है संसार । 


कर्म की दशा बड़ी गहन है, गम्भीर है, बड़े-बड़े ऋषि, महात्मा, 
भ्रौर अवतारी पुरुष भी इसका पार नहीं पा सके । संसार में जितने 
भी दुःख, क्लेश दिखाई देते हैं, प्रशान्त और वि्षुब्ध वातावरण देखने 
को मिलता हैं, इस के पीछे कर्म की शक्ति ही काम कर रही है। संक्षेप 
में कहें तो, समस्त संसार के छोटे-बड़ सब जीव कर्म के प्रकोप से ही 
तड़प रहे हैं। इस कर्म-शक्ति के प्रकोप से और क्या-बया होता है? 
यह भी एक हिन्दी-कवि की भाषा में सुनिए- 


: ११७: 


सोता को हरण भयो, लंका को जरण भयो, 
रावण मरण भयो, सती के सराप ते । 
पांडव भ्ररण्य भयो द्रपद-सुता को साथ, 
भामा को डरन भयो, नारद मिलाप ते । 
राम वनवास गयो सोता अ्रविसात भयो, 
द्वारिका-विनाश भयो, योगो के दुराप ते । 
बड़े-बड़े राजा केते संकट सहे श्रनेक, 
सोहन बखाना एक कर्म के प्रताप ते। 
कर्म-शक्ति की विलक्षणता भ्रभिव्यक्त करते हुए हिन्दी कवि कह 
रहे है कि सीता का अपहरण हुआ, रावण की स्वर्ग जैसी लंका जलकर 
भस्म हो गई, पाण्दुपृत्र युधिष्ठिर आदि पाण्डवो को, तथा मर्यादा-पुरुषो- 
त्तम भगवान राम को वन-वन अ्रमण करना पड़ा, श्रग्नि-परीक्षा हो 
जाने पर भी सीता को कल कित होना पड़ा, सोने की द्वारिका जलकर 
राख की ढेरी हो गई | इसके अतिरिक्त, बड़ -बड़॑ राजे-महाराजों ने 
भीषणाति-भीषण सकट केले हैं, यह सब कर्म का ही प्रताप सम- 
भना चाहिए। और भी देखिए- 
कोईक बतावे दोष माता भेरु देवता को, 
कोईक बताये ग्रहगोचर की छाया है। 
कोई जो कहत देख लिख्यों है विधाता लेख, 
कोई जो कहत सब राम जी की माया है। 
एक रोगो नो नो मता, पुरा नहीं पाबे पता, 
शान बिन खाबे खता, सोला भरमाया है। 
फहत हजारों मल ज्ञानो बचनों के बल, 
झपना कमाया कर्म झब उदय झाया है । 
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यह दुनिया है, इसमें नाना प्रकार की मान्यताएं पाई जाती हैं। 
रोगी एक होता है किन्तु उस को लेकर कोई कहता है कि यह माता का 
प्रकोप है, भरों देवता इस पर रुष्ट हो रहे हैं, कोई कहता है कि इस की 
ग्रहचाल खराब है, कोई कहता है कि विधाता ने इस के लेख ही ऐसे 
लिखे हैं, कोई कहता है कि यह सब भगवान की माया है, वस्तुस्थिति न 
जानने कारण लोग इस तरह की अपनी-अपनी वोलियाँ बोलते रहते हैं, 
परन्तु ज्ञानी पुरुष फरमाते हें कि रोग के बहाने इस जीव का अपना 
किया हुआ कम ही उदय में झ्राया हुआ है। भाव यह है कि देवी-देवता 
और ग्रह आदि जीव का कुछ नुक्सान नहीं कर पाते, जीवन में जो 
दुःख की घड़ियां आती हैं यह तो सब कर्मो का ही चक्र होता है । कमें- 
फल की अवश्यंभाविता को ले कर एक और हिन्दी कवि कहता है- 
तारों की ज्योत में चन्द्र छुपे नहों, सूय छुपे नहीं बादल छाएं, 
रणचढयो रजपृत छुपे नहीं, दाता छुपे नहीं मांगन आए । 
चंचल नारो का नयन छुपे नहीं, प्रीत छुपे नहीं, बात बनाए', 
योगी का रूप अनूप करो पर, कर्म छुपे न मभूत लगाए' । 

हिन्दी कवि कहते हैं कि तारों की ज्योति से ज॑से चन्द्रमा छुप नहीं 
सकता, आकाश के मेघाच्छन्न होने पर भी जंसे सूर्य की ज्योति नहीं 
छुपती, रणाभूमि में गया राजपूत जंसे छुपा नहीं रहता, याचक के आने 
पर जैसे दाता छुप नहीं सकता, चंचल नारी का चज्चल नेत्र जैसे 
छुपा नहीं रहता, बातें बनाने से जैसे व्यक्ति का प्रेम छुप नहीं सकता 
ऐसे ही भभूत लगाने से जीव के कर्म छुपाए नहीं जा सकते । भाव यह 
है कि ऊपर का वेष कितना ही परिवर्तित कर लिया जाए परन्तु 
कर्म के फल का भुगतान अवश्यमेव करना पड़ता है, इसे कोई रोक 
नहीं सकता । 

ऊपर की पंक्तियों में कविता की भाषा में कर्मशक्ति की क्षमता 
का दिग्दर्शन कराया गया है। वस्तुत: कर्मशक्ति का प्रकोप बड़ा ही 
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अयंकर होता है, इसके सामने किसी का वश नहीं चलता, संसार की 
बड़ी से बड़ी शक्ति को भी इसके सामने नतमस्तक होना पड़ता है, 
कर्मों की इस सबलता को निहार कर महाराजा भत्‌ हरि ने “तस्मे 
कर्म रो नम: ! यह कह कर कर्मराज के चरणों में श्रपना अ्भि- 
नन्दन प्रस्तुत किया था। कर्म की इस महाशक्ति पर जिस व्यक्ति ने 
विजय प्राप्त करली है, वही संसार में सुखी रह सकता है, और ऐसा 
व्यक्ति ही धीरे-धीरे कर्ंबन्धनों को तोड़ कर निष्कमंता को पग- 
डण्डियां को नापता हुआ एक दिन निर्वाण पद को उपलब्धि करने में 
सफल हो सकता है। 


कर्म आत्मा का गुण नहीं है- 


कुछ दार्शनिक कर्मों को ग्रात्मा का गुण मानते हैं, परन्तु जैन- 
दर्शन का कर्मवाद कर्मों को झ्रात्मा के ग्रुण के रूप में स्वीकार नहीं 
करता, क्योकि कर्मो को यदि आत्मा का गुण स्वीकार कर लिया 
जाए, तो ये बन्धन रूप नही हो सकते । झात्मा के गुण आझ्ात्मा को 
बान्ध ले , उसे दुःख दे, नरकादि दुर्गंतियों मे ले जा कर इसे जन्म- 
मरग्ग की चक्की में पिसवाते रहें, यह कैसे सम्भव हो सकता है ? यदि 
आत्मा के गुण ही आत्मा को वान्धने लगे तो उसकी मुक्ति कैसे हो 
सकती है ? सिद्धान्त के अनुसार बन्धन मूल वस्तु से भिन्‍न हुआ करता 
है भौर वह सदा विजातीय होता है, श्रत. कर्मों को आत्मा का ग्रुण 
नही माना जा सकता, इसके अतिरिक्त, यदि कर्मों को आत्मा का 
गुण मान लिया जाए तब तो कर्मो का विनाग हो जाने पर आत्मतत्त्व 
का विनाश भी स्वीकार करना होगा। गुण और गुणी का नित्य- 
सम्बन्ध होता है, ये कभी जुदा-जुदा नही हो सकते, यह सैद्धान्तिक तथ्य 
झ्राबाल-इृद्ध प्रसिद्ध है। इस सैद्धान्तिक भान्‍्यता के अनुसार गुण का 
नाश मान लेने पर गुणी का विनष्ट हो जाना स्वीकार करना ही 


१ उस कमंराज को मैं नमस्कार करता हूँ । 
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होगा, गुण के नष्ट हो जाने पर गुणो का नष्ट हो जाना स्वाभाविक 
होता है। आत्मा की नित्यता को सभी दार्शनिक बिना किसी मतभेद 
के स्वीकार करते हैं। श्रीमद्भगवद्गीता आत्मा की नित्यता को 
कितनी स्पष्टता के साथ स्वीकार कर रही है-- 

न जायते ज्ियते वा कदाचिन्तायं भूृत्वा भविता वा न भूयः, 


भ्रजो नित्यः शाइवतो5यं, पुराणों न हन्यते न हन्यमाने शरोरे । 

-भगवदुगीता अ० २॥२० 

-यह आत्मा किसी कान में न तो जन्मता है, जन्म घारण करता 

है, और नॉही यह मरता है, तथा न उत्पन्न होकर फिर होने वाला 

ही है, क्योकि यह प्रात्मा अजन्मा है-जन्म नही लेता है, निल्य है-तीनों 

कालों मे रहने वाला है, सनातन है-सदा बना रहने वाला है, पुरातन 
है-प्राचीन है, और शरीर के मारे जाने पर भी नही मारा जाता । 

वासांसि जीर्णानि यथा बिहाय, नवानि गह्लाति नरोष्पराणि। 


तथा द्वरीराणि विहाय, जीर्णान्यन्यानि संयाति नवानि देही।॥। 
“भगवदुगीता अ्र० २।२२ 
--जैसे पुराने वस्त्रों को उतार कर मनुष्य दूसरे नये बस्त्रों को 
ग्रहरा करता है, पहन लेता है, वैसे ही यह जीदात्मा पुराने घरीर 
को त्याग कर दूसरे नय्रे शरीरों को प्राप्त होता है। भाव यह हैं कि 
मृत्यु केवल शरीर के परिवर्तन का ही नाम है अत: इससे केवल शरीर 
का ही परिवतेन होता है, श्रात्मा ज्यों की त्यों रहती है। उस का 
आत्मत्त्व समाप्त नही होने पाता । 
नेन॑ छिन्दन्ति शस्त्राणि, नेन॑ दहुति पावकः । 
न चेन क्लेदयन्त्यापो, न शोषयति मारुत:। 
“भगवद्‌गीता श्र० २२३ 
“इस आत्मा को शस्त्र काट नही सकते, आग जला नहीं सकती । 
भाव यह है, आत्मा अमर है, शस्त्र, अग्नि, जल और वायु आदिये 
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सब शक्तियाँ एकत्रित हो करके भी आत्मा के भ्मरत्व को समाप्त 
करना चाहें, तो यह कभी हो नहीं सकता । 

भगवदगीता के उक्त उदाहरणों से यह भलीमाँति स्पष्ट हो जाता 
है कि आत्मा नित्य है, उस का कभी विनाश नहीं हो सकता, परन्तु 
यदि कर्म को आत्मा का गुण मान लिया जाए तो कम के विनष्ट हो 
जाने पर आत्मा के विनिष्ट होने का भो प्रसग आ जायगा परन्तु आत्मा 
अमर है, श्रविनाशी है, सदा रहने वाला स्यायो तत्त्व है, अतः विनश्वर 
(विनाश को प्राप्त होते वाले) कम नित्य झ्ात्मा के कभी गुण नहीं 
माने जा सकते। 


क्या कर्मों के बन्धन टूट सकते हैं ? -- 


यह सत्य है कि कर्म आत्मा का गुण नही है परन्तु इस सत्य से 
भी इन्कार नहीं किया जा सकता कि कर्म ने ही इस आत्मा को आक्रान्त 
या आबद्ध कर रखा है। अनादि काल से यह आत्मा इन कर्मों के 
प्रवाह में ही प्रवाहित होती चली आ रही है, इसके जीवन में एक 
भी ऐसा क्षण नही आया कि जब यह कर्मों से सर्वथा उन्पुक्त हो ! 
कर्मो के जाल ने इसे बुरी तरह फसा रखा है । ग्रतः यहां एक प्रइन 
उत्पन्त होता है कि क्या यह ब्रात्मा अतीतकाल की भाँति अनागत काल 
में भी कर्मों के जाल में सदा ऐसे ही फंसी रहेगी ? कोई भी ऐसी घड़ी 
नहों आएगो कि जब यह कर्मों के जाने तोड़ कर सर्वथा स्वतंत्र हो सकेगी? 
इस प्रइन का समाधान प्राप्त कर लेना भी आवश्यक है। जन-दर्शन 
का विश्वास है कि इस आत्मा को कर्म बन्धन में डालने वाले राग और 
द्वेष हैं, क्रीव, मात, माया श्रौर लोभ श्रादि विकार हैं, इन्हीं विकारों 
के कारण झआ्रात्मा भ्रनादि काल से कर्मों के विविध प्रहार सहन करती 
चली भ्रा रही है, जब इन विकारों का आत्यन्तिक क्षय हो जाता है, 
और तपस्या के द्वारा पूर्व-संचित कर्मों का सर्वधा नाश कर दिया 
जाता है तब यह आत्मा निष्कर्म हो जाती है, कर्मों के बन्धनों को 
तोड़ कर सुक्ति-धाम में जा विराजती है। समल स्वर्ण जैसे कुठाली में 
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पड़ कर शुद्ध हो जाता है वैसे ही क्षमा, सरलता, निर्लॉभिता झौर 
निरभिमानता आदि साधनों द्वारा आत्मा अपने वास्तविक विशुद्ध 
स्वरूप को प्राप्त करके कर्मों से सर्वथा उन्मुक्त हो जाती है। अतः 
“आत्मा कभी कर्म-बन्धनों को तोड़ कर उन्मृक्त हो नहीं सकती” यह 
सोच कर निराश या हताश होने की आवश्यकता नहीं है । सम्यंग्‌- 
दर्शन के झ्रालोक से अलोकित हो जाने पर आत्मिक जीवन में ऐसा 
एक दिन अवश्य भ्राग्गा, जब यह आत्मा कर्मो की बेड़ियों को तोड़ 
देगी, और परमसाध्य मोक्ष-धाम को उपलब्ध कर लेगी । 


क्या मुक्त भ्रात्मा को कर्म पुनः घर लेते हैं ?- 

यह सत्य है कि अहिसा, संयम और तप की त्रिवेशी में गोते लगाने 
वाली ग्रात्मा एक दिन कर्मो का आ्रात्यन्तिक नाश करके मक्तिधाम 
में जा विराजती है, परन्तु यहाँ एक जिज्ञासा उत्पन्न होती है कि जिस 
आत्मा ने कर्म-बन्धनों का श्रात्यन्तिक नाश कर दिया है, क्‍या वह 
आत्मा मुक्ति का सुख भोगते-भोगते फिर भी कभी कर्म के बन्धनों में 
फंस जाती है ? बड़ी सुन्दर जिज्ञासा है, इस का श्रमाधान करते हुए 
पूज्य जैनाचायं फरमाते है कि जो आत्मा कर्मों का आत्यन्तिक नाग 
कर देती है, उन से स्वंथा उन्मृक्त हो जाती है, वह पुनः कर्मों के 
बन्धन को प्राप्त नहीं करती है। जहां विकार ही नही होते, जहाँ 
बिकारों का सर्वथा नाश कर दिया गया है, वहाँ कर्मे-वन्ध का क्‍या 
भ्रदन रह सकता है ? विकारों का आत्यन्तिक नाश कर देने के अनन्तर 
ही जीव मुक्ति में जा सकता है, यदि उसके साथ विकारों का सम्पर्क 
हो, वह मृक्त ही नही हो सकता अन: विकारों का अभाव ही मृक्त 
जीव को कमं-बन्धनों से दूर रखता है। बीज में जब तक पैदा होने 
की शक्ति है, तभी तक वह श्रकुरित, पुष्पित या पल्‍लवित हो सकता 
है, परन्तु बीज की उत्पादन-शक्ति के समाप्त हो जाने पर फिर उस 
में पैदा होने की स्थिति नही आ सकती । बीज के उत्पादन शक्ति से 
हीन हो जाने पर ज॑से भ्रंकुर की उत्पत्ति नहीं होती, वैसे ही कर्मरूप 
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बीज के समाप्त हो जाने पर संसाररूप प्रंकुर का प्रादुर्भाव नहीं 
होता । इस सम्बन्ध में संकृत-भाषा के एक मनीषी एवं विद्वान आचाय 
कितनी रहस्यपूर्ण बात फरमा रहे हैं--- 
वग्धे बोजे यथाह्त्यन्तं, प्रादुर्भंवति नांकुरः । 
कर्मब्रीजं तथा दरधे, न रोहति भवांकुरः । 

-बीज के जल जाते पर जैसे अंकुर पंदा नही होता, वैसे कर्म रूप 
बीज के जल जे के भ्रनन्तर भवरूप अंकुर पैदा नहीं होता ! भाव यह्‌ 
है कि जो जीव निष्कर्म हो छका है, वह पुनः जन्ममरण के चक्र में 
नहीं फंस सकता । 

कर्मो की वेड़ियों को तोड कर जो जीव मुक्ति में जा विराजमान 
होता है, और वह वहाँ से पुन वापिस इस मर्त्यंलोक में नहीं आने 
पाता, इस बात का श्री भगवद्गीता में पूर्णरूप से समर्थन प्राप्त होता 
है। वहाँ लिखा है-- 


“यद्गत्वा न निवतंन्ते, तद्धाम परम सम 
-अध्याय ८, रलोक २१ 
--भगवान कृष्ण भ्रर्जून से कहते है कि हे भ्र्जुन ! जहां जाकर 
जीव पुनः ससार में नही झ्राता, जन्म घारग नही करता, वही मेरा 
अर्थात्‌ आत्मा का परमधाम है, निवास-स्थान है | 
कम वाद झ्लोर साम्पवाद- 


साम्यवाद माकक्‍स द्वार। प्रतिपादित एक सिद्धान्त है जिसका 
उद्देश्य, वर्ग-हीन समाज की स्थापना है, जिस में सम्पत्ति पर समाज 
का समान अधिकार होता है. शर व्यक्ति से शक्तिभर काम लेकर उस 
की सारी आवद्यकताएं पूरी की जाती है । साम्यबाद की इस परि- 
भाषा का जब सूक्ष्म दृष्टि से चिन्तन करते है तो साम्यवाद समानता 
की भावना का ही बोधक प्रतीत होता है, इस की जब जं॑न-दर्शन के 
कर्मवाद के साथ तुलना करते हैं, तो ऐसा लगत। है, कि जैन-दर्शत के 
कमंवबाद को झाज की भाषा में बिना किसी संकोच के साम्यवाद 
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'कहा जा सकता है । जिस प्रकार साम्यवाद संसार को समानता का 
“उपदेश देता है, उसी प्रकार जनदर्शन का कमंवाद भी प्रत्येक आत्मा 
को समानता की बात कहता है। जैनदर्शन का कहना है कि जैसी 
आत्मा ब्राह्मण में है, वैसी ही आत्मा शुद्र में भी पाई जाती है, जेसी 
आत्मा राजा में है, वैसी ही रंक में भी है। इसी प्रकार जेसी आत्मा 
योगियों में है, वैसी दी भोगियों में है । जैनदर्शन के कमंवाद ने आत्मा 
को ही महत्त्व दिया है, इसके यहाँ जड़ शरीर का कोई महत्त्व नहीं । 
शरीर काला है या गोरा, छोटा है या बड़ा, सुन्दर है या श्रसुन्दर, 
इस से जैनदर्शन के कर्मंवाद को कोई मतलब नहीं है, यह तो झात्मिक 
आ्राचरण को श्रागे रख कर ही मनुष्य के सुन्दर या असुन्दर होने का 
निर्णय करता है, कमंवाद का विश्वास है कि जन्म से कोई व्यक्ति 
सुन्दर या असुन्दर नहीं होता, पूज्य या अ्रपूज्य नहीं होता, और किसी 
मनुष्य को जन्स से उच्च या नीच भी नहीं समझा जा सकता । सुन्द- 
रता या असुन्दरता का, उच्चता या नीचता का तथा पूज्यता या 
अपूज्यता का सम्बन्ध केवल आत्मिक जीवन से ही रहता है । जाति 
के साथ भी झ्रात्मिक जीवन का कोई सम्बन्ध नहीं है। जैन-दर्शन 
जन्मना जाति को कोई महत्त्व नहीं देता, वह तो कम को ही महत्त्व 
प्रदान करता है। जेन-दर्शन कर्म गत संयम की ही पूजा करता है। 
इसीलिए ज॑नसंस्क्ृति की छाया तले जीवन यापन करने वाले सज्जनों 
की हृदयवीणा से यही स्वर निकलता है- 


“जाति को काम नहीं जिन मारग, 

संयम को प्रभु आरादर दोने ।” 
जैनदर्शन मनुष्य की जाति नहीं पूछता, वह तो उसके संयमी 
जीवन की ओर ही दृष्टिपात करता है। यदि जीवन में संयम है, 
सदाचार है, कर्त्तव्यमालन की भावना है, देश, जाति के उत्थान 


एवं कल्याण की साधना है तो उसकी दृष्टि में वही जीवन झादरणीय 
'है, वहो जोव-त देश, जाति का श्यू गार बन सकता है। जैन-दर्शन में 
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यदि जातिवाद का झाश्रयण है, तो वह भी कर्म के आधार पर ही 
है। कर्म को आधार बना कर ही जैनदशेन व्यक्ति की जाति का निर्धा- 
रण करता है । इसीलिए तो एक दिन भगवान महावीर को बिश्व के 
मंच पर यह सत्य उद्घोषित करना पड़ा था-- 


कम्तृणा बंभणों होईइ, फम्मुणा होइ खत्तिश्रो, 


वइसो कम्मुणा होइ, सुद्दो हवहइ कम्मुणा । 
“5उत्तराध्ययन, अ७ २५३३ 


--भनुष्य कर्म से ब्राह्मण, कर्म से क्षत्रिय, कर्म से वेश्य और कर्म 
से ही शूद्र होता है । ब्राह्मणत्व, क्षत्रियत्व, वैश्यत्व या शुद्र॒त्व जन्म 
किसी मनुष्य को सम्प्राप्त नहीं होता, भाव यह है कि जन्म से 
कोई व्यक्ति उच्च या नीच नहीं होता, ग्रदछूत या अस्पृश्य नहीं होता । 
जीवन की ऊ चाई से मनुष्य उच्च शौर जीवन की नीचता से मनुष्य 
नीच बनता है । कर्मवाद की भाषा में कहें तो जीवन की उन्‍नति और 
झवनति का कारण मनुष्य का अपना अच्छा और बुरा कम ही होता 
है, जाति या जन्म के साथ उस का कोई सम्बन्ध नहीं । 


जैनदशन के कमंवाद का दृष्टिकोश बड़ा विशाल है, वह व्यक्ति 
को अपने तक सीमित रहने का सदा विरोध करता है, उसका उदधोष 
है कि भ्पनी आत्मा में संसार की आत्माओं के दर्शन करो, और 
संसार की झात्माओ्रों में ग्रपनी आत्मा को देखो। किसी को दूसरा 
भत समझो, सब में अ्रपनत्व की भावना को ही प्रधानता दो, सब के 
हिताहित का ध्यान रखो और दूसरों की तृप्ति में अपनी तृप्ति समझो + 
कर्म-वाद के इस उद्घोष को हम-उदारचरितानां तु॒ बसुधंव कुटुस्वकस्‌, 
इन छाब्दों द्वारा उद्धोषित करके यदि सारे विदव को अपने ही परि- 
वार के रूप में देखें तो इसमें कमंवाद का यह उद्घोष साकार रूप 
लेता हुआ दिखाई देता है। इसीलिए भगवान महावीर ने एक दिन 
बड़ी हृढता के साथ फरमाया था-- 
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“ग्रसंविभागी न हु तस्त सुक्खो” 

-जो व्यक्ति बाँटकर नहीं खाता, वह मोक्ष का अधिकारी नहीं 
हो सकता । भगवान महावीर के इस फरमान से बढ़कर और साम्य- 
वाद क्या हो सकता है ? यह बात भी विशेषरूप से अवगत कर लेनी 
चाहिए कि वतंमान-कालिक साम्यवाद हिसा पर आधारित है, या हिंसा 
की नींव पर ही टिका हुआ है परन्तु जैनदर्शव का कम वाद रूप साम्य- 
याद पूर्णहृपेण अहिसक है, हिसा-रहित है। इस साम्यवाद में-- 

“पत्तों में सव्वभूएसु, बेरं॑ सज्म॑े न केणद”र 
आवश्यक सूत्र १ 
इस परम सत्य की भावना मूर्त्तरूप लेती हुई दृष्टिगोचर हो 
रही है । 

जनेतर देन में कहीं ३शूद्र और नारी को धर्मशास्त्र पढ़ने या 
सुनने का भी अधिकार नहीं है। कहीं लिखा है कि ४नारी का जीवन 
कभी मुक्ति को प्राप्त नहीं कर सकता, नारी किसी भी स्थिति में 
स्वतन्त्र रहने के योग्य नहीं है, क्योंकि वह पुरुष-प्रधान है, अर्थात्‌ 
उसके जीवन पर पुरुष का ही स्वामित्व है। कोई कहता है कि 
भस्त्रियाँ, वैद्य और शुद्र ये सव पाप-योनि हैं, पापों के उत्पत्ति-स्थान 


१ दह्धवे हर लिक० अ० ६, उद्देशक २- गा० २३ 


२ विश्व के सब प्राणियों से मेरा मंत्रीभाव हे, किसी से कोई चैर 
विरोध नही है । 


३ न स्त्री-शुद्रो वेदमघीयताम्‌ । 
४ ग्रस्वतन्त्रा स्‍त्री पुरुष-प्रधाना ।-वशिष्ठ-स्मृतिः ५१ 
५ “स्त्रियों वेश्यास्तथा शूद्रा. येडपि स्थु; पापयोनय:” 
“-भगवद्‌-गीता भ्र० ६३२ 
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हैं। कोई विधान करता है कि शशुद्र को ज्ञान नहीं देना चाहिये, 
न यज्ञ का उच्छिष्ट भाग देना चाहिए, न उसे होम से बचा हुआ 
भाग मिलना चाहिए, तथा न उस को धर्म का उपदेश ही देना चाहिए । 
जैनेतर दर्शन के विश्वासानुसार, यदि कोई शूद्र को धर्मोपदेश और ब्रत 
का आदेश देता है तो वह उस छूद्र के साथ अ्रसंवृत नामक अस्धकार- 
मय घोर नरक में जा पड़ता है। ये सब मान्यताए जैनेतर दर्शन की हैं 
किन्तु जैन-दर्शन के यहाँ इन मान्यताओं का कोइ शल्य नहीं है । ज॑न- 
दर्शन का कर्मवाद सभी प्राणियों को धर्मझास्त्र पढ़ने और 
सुनने का अधिकार प्रदान करता है, उसका यह उद्धोष है कि प्रत्येक 
आत्मा योग्य साधनसामग्री अपनाने पर ऊपर उठता हुआ आत्मा 
से महात्मा और महात्मा से एक दिन परमात्मा के पद को प्राप्त कर 
सकता है । व्यवहार में देखा जाता है कि लोहा सदा लोहा नहीं रहता 
वह भी एक दिन पारस का सान्निध्य या सम्पर्क पाकर स्वर्ण बन 
सकता है। लोहे की भांति यह जीव भी धर्म-रूप पारस का सम्पर्क 
मिलने पर एक दिन पारस बन जाता है, परमसाध्य निर्वार्ण पद को 
प्राप्त कर सकता है। वस्तुतः यह भव्य आत्मा सम्यगृदर्शन और 
सम्यक्‌ चारित्र के महापथ पर चलने पर एक दिन कर्मों के मल से दूट 
जाता है, अहिसा, संयम और तप की त्रिवेशी में स्नान करके जब यह 
आत्मा स्वंथा निर्मल हो जाता है तो मुक्ति उस से दूर नहीं रहती, 
जैनदर्न का कर्म-सिद्धान्त सभी जीवों के लिये स्वर्ग और अपवर्ग का 
द्वार खोल देता है। इसके सामने ब्राह्मण, क्षत्रिय या वैद्य का कोई 
प्रशन नहीं है। सदाचारी चाण्डाल भी यदि इसके सामने झा जाता है 





१ न शूद्राय मात दद्यान्नोच्छिष्ट न ह॒विष्कृतम्‌ | 
न चास्योपदिशेद्‌ धर्म, न चास्य ब्रतमादिशेत्‌ ॥ 
यहचास्योपदिशेद्‌ धर्म , यदचास्य ब्रतमादिशेद्‌ । 
सोउइसबृत तमो घोर, सह तेन प्रपद्यते ॥ 


“-वश्िष्ठ-स्मृति,, अ० १८।१२,१३ 
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तो यह उसका भी पूरा-पूरा आदर करता है, उसे भी मुक्ति के शाइवत 
सुख से मालामाल बना डालता है श्जनेतरदर्शन की “--ब्राह्मण 
दुृष्शील हो, दुश्चरित्र हो, तथापि वह पूज्य है, भौर शूद्र जितेन्द्रिय 
होने पर पूज्य नही हो सकता'”--इस मान्यता के अनुसार जैनदर्श्षन 
किसी पृज्य व्यक्ति की पूज्यता, श्रेष्ठा तथा उच्चता का अपलाप 
नहीं करता । पूज्य व्यक्ति की पूज्यता को सम्मान देकर जैनदशेन का 
करमंवाद मानव जगत को साम्यवाद का वास्तविक सन्देश दे रहा है 
और यह सन्देश यदि वेयक्तिक, पारिवारिक, सामाजिक और राष्ट्रीय 
जीवन में साकार रूप धारण कर ले तो सवंत्र शान्ति का साम्राज्य 
स्थापित किया जा सकता है, कविता की भाषा में यदि कहें-- 


साम्यवाद का दे रहा, कर्मवाद सन्देश, 
“ज्ञानमुनी” जो मान ले, कभी न पाए क्लेश । 





१६ुःशीलो5पि द्विज: पूज्यो, न शूद्रो विजितेन्द्रिय: ;--पाराशरस्मृतिः 


ज्ञानावरणीय करो 


कर्म क्या होता है ? उस की क्‍या रूपरेखा है? आदि सभी बातों 
को ले कर पीछे की पक्तियो मे चिन्तन प्रस्तुत किया जा छुका है। 
कर्म का निरूपण करते हुए बताया गया था कि कम द्रव्य और भाव 
इन भेदों से दो प्रकार का होता है । द्रव्य-कर्म के स्वरूप का दिग्दर्शन 
कराते हुए जैनाचार्यो द्वारा उस के भ्राठ प्रकार निर्दिष्ट किए गए है। 
कमे के उन आठ प्रकारो मे सब से पहला प्रकार ज्ञानावरणीयकर्मे 
है। जो कर्म आत्मा की ज्ञानशक्ति को ढक लेता है, उसे आावृत या 
आच्छादित कर लेता है, या उस पर परदा बन कर छा जाता है, उसे 
ज्ञानावरणीय कर्म कहा जाता है। 

ज्ञानावरगीयकर्म का सीधा प्रहार ज्ञान पर होता है। अतः शञान' 
क्या होता है ”? यह जान लेना भी आवश्यक है । जिस के द्वारा पदार्थों 
को जाना जाता है, उनके स्वरूप का बोध प्राप्त होता है उसे ज्ञान 
कहते है । भारत के दाशंनिक लोग ज्ञान को आ्रात्मा का गुण मानते हैं, 
उन की दृष्टि मे आत्मा ज्ञानस्वरूपा होती है। इसलिए तत्त्वार्थ सूत्र 
में आचार्यप्रवर श्री उमास्वाति जीव का लक्षण करते हुए फरमाते है-- 


उपयोगो जीवलक्षणम्‌ । तस्‍्त्वार्थ सुत्र अ० २।८ 


उपयोग--जानने की क्रिया, यह जीव का लक्षण है, स्वरूप है। 
उप उपसमगंपूर्वक युज्‌ युञ्जने धातु, भाव में घब्म प्रत्ययान्त होने से 
उपयोग शब्द बनता है । इसका श्रर्थ है--जिसके द्वारा जीव बस्तु- 
तत्व को जानने का व्यापार करता है । वस्तुतः जीव का बोघरूप 
व्यापार ही उपयोग समझना चाहिए। यह उपयोग जीब का लक्षण, 
[स्वरूप] माना गया है । जीव को चेतन, आत्मा भ्रादि नामों से भी 
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व्यवहृत किया जाता है, अत: जीव कहो या भश्रात्मा, चेतन कहो या 
जीव, इस में कोई अन्तर नहीं पड़ता । तत्त्वाथं सूत्र के उक्त सूत्र में 
झाचार्य उमास्वाति जीव के स्वरूप का व्याख्यान करते हुए फरमाते 
हे कि उपयोग अर्थात्‌ ज्ञान आत्मा का स्वरूप होता है, जैसे प्रकाश 
सूर्य का गुण माना गया है, वेसे ही ज्ञान भी आत्मा का गुण स्वीकार 
किया गया है । ससार की कोई भी शक्ति आत्मा से ज्ञान को पृथक्‌ 
नही कर सकती, ये दोनों सदा नित्य सम्बन्ध से सम्बन्धित रहते हैं । 
शपीछे बताया गया था कि कोई शक्ति जीव को अजीव नहीं वना 
सकती और कोई शक्ति अजीब में जीवत्व नही ला सकती । अतः शञान 
श्रात्मा का नैसगिक ग्रुण है, यह भी कभी आत्मा से जुदा नहीं किया 
जा सकता । इस के अतिरिक्त, यह भी समझ लेना चाहिए कि जीव 
अतीन्द्रिय पदार्थ है, यह चर्मचक्ष॒ग्रों से देखा नहीं जा सकता। श्री 
स्थानाज्ु सूत्र के अनुसार केवल आत्मद्रव्य ही नही, श्रन्य भी भ्रनेको ऐसे 
द्रव्य है जिन्हें यह छत्मस्थ जीव देख नहीं पाता, स्थानाजु सूत्र के पांचवें 
स्थान, तृतीय उद्देशक तथा ४५०वे सूत्र में भगवान महावीर का फरमान 
है कि पांच बोल छद्मस्थ ७साक्षात्‌ नही जानता, जैसे कि १--धर्मा- 
स्तिकाय--वह द्रव्य जो गति-परिण्याम वाले जीव और पुद्गलो की 
गति में सहायक बनता है, जैसे मछली के लिए पानी । २ भ्रधर्मास्ति- 
काय-वह द्रव्य जो स्थिति-परिणाम वाले जीव झौर पुद्गलों की स्थिति 
में सहायक वनता है । जैसे श्रान्त पथिक के लिए छायादार वृक्ष । 
३--आ्ाकाशास्तिकाय--वह द्रव्य जो जीवादि द्वव्यों को रहने के लिये 
स्थान देता है । जैसे जल से परिपूरित भाजन में भी जो रंग को स्थान 
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छधर्मास्तिकाय भ्रादि द्रव्य अमूत्त हैं, अतः झवधिज्ञानी उन्हें नही जानता, 
किन्तु परमाणुपुद्गल मूर्ते द्रव्य है, रूपी पदार्थ है, और उसे श्रवधिज्ञानी 
जानता है, भतः यहां छद्मस्थ शब्द से भ्रवधिज्ञान भादि के अतिशय से रहित 
छुद्मस्थ प्राणी ही समभना चाहिए। 
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भिल जाता है,यह झ्ाकाश द्रव्य का ही प्रताप है। ४-शरोर-रहित-जीब, 
और ५. परमाझु-पुद्गल--पुद्गल का भ्रत्यधिक सूक्ष्म श्रौर निरंध भाग। 
श्री स्थानाडु सूत्र छके इस वर्णन से यह भली-भाँति स्पष्ट हो जाता 
है कि जीव का साक्षात्कार नहीं हो पाता, भ्र तएवं उसे भत्तीन्द्रिय कहा 
जाता है । 

ऊपर की पंक्तियों में स्पष्ट रूप से यह व्यक्त किया जा चुका है 
कि ज्ञान आत्मा का गुण है, उसका अपना स्वरूप है। इसी ज्ञानगुण 
के आधार पर जीव में सुख और दुःख की अनुभूति चलती है, यदि 
ज्ञान का अस्तित्व न हो तो जीव में चेतना के दर्शन नहीं हो सकते, 
चेतन की चेतना का मूल आधार ज्ञान था बोध ही होता है| ज्ञान 
के कारण ही जीव-द्रव्य, अजीव द्रव्य से पृथक माना जाता है। 
अन्यथा जीव और अजीव में कोई अन्तर नहीं रह सकता। जीव 
को अ्जीव से पृथक करते वाली संसार में यदि कोई शक्ति है तो 
वह केवल ज्ञान ही है। जीव के इसी ज्ञान-गुण को परदा या बुर्का 
बनकर जो शक्ति ढाँप लेती है, उसी शक्ति को शास्त्रीय भाषा में 
ज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं। इस शक्ति के प्रभाव से ज्ञान का विशात्र' 
भण्डार होने पर भी यह जीव ऐसा लगता है कि जेसे यह सर्वथा 
अबोध हो, इसे कुछ श्राता ही नहीं हो या यह कोरा निरक्षर भट्टाचाय॑ 
हो । ज्ञानावरणीय कर्म की शक्ति जीव के ज्ञानप्रकाश को कंसे 
आबृत या आच्छादित कर लेती है ? इस सत्य को निम्नोक्त उदाहरणों 
से समझ लीजिए । 

सूर्य आपके सामने है, यह संसार को प्रकाश प्रदान करता है। 


छत्यानांगसूत्र के दसतें स्थान में तथा भगवतीसूत्र के शतक 5८, उहँ शक 
२ में छप्नस्थ के न देखने वाली दस बातें लिखी हैं । उपयुक्त ५ के भतिरिक्त 
प्रवशिष्ट ५ बातें ये है --१-वायु, २-शब्द, रे-गन्घ, ४-यह पुरुष केवलो 
होगा या नहीं ? भौर ५. यह सामान्य पुरुष सर्वदु:खों का अन्त करके सिद्ध, 
बुद्ध भौर मुक्त बन सकता है या नहीं ? श्री जैनसिद्धान्त-बोलसंग्रह तृतीय भाच' 
पृष्ठ ३८५९ और ३९० । 
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अन्धकार को भगा देता है। इसके प्रताप से घर-घर में उजाला हो 
जाता है। परन्तु प्रकाशस्वरूप इस सूर्य को जब काली-काली घनघोर 
घटायें आकर घेर लेती हैं तो चारों श्रोर श्रन्धकार फैल जाता है, 
कई बार तो इतना अधिक अन्धकार छा जाता है कि दिल में ही 
दीपक जगमगाने पड़ते हैं। ऐसी स्थिति में भी, सूय भले ही श्रपना 
प्रकाश बिखेरता रहता है, परन्तु घनधोर घटायें उसमें रुकावट डाल 
देती हैं, उसे भ्रपना काम नहीं करने देतीं । सूर्य प्रकाशपुञ्ज होने | 
पर भी जैसे घनघोर घठाओं से भावृत हो जाने के कारण जगती 
को प्रकाशमयी नहीं बना पाता, प्रकाश नहीं बिखेर सकता, वंसे ही 
झात्म-सूर्य पर जब ज्ञानावरणीय कम की काली-काली धनघोर 
घटाएं आकर छा जाती हैं तो उसका ज्ञानप्रकाश भी ढका जाता है, 
झौर उसके चारों ओर अज्ञानरूप श्रन्धकार छा जाता है। ज्ञानपुञ्ज 
होने पर भी जीव ज्ञान-शुन्य सा अनुभव होने लगता है। तीन लोक 
का एक साथ ज्ञान प्राप्त करने की क्षमता रखने वाले इस जीव को 
यह भी पता यहीं चलता कि इस ससय मेरी पीठ के पीछे कौन बैठा 
है?, बिल्कूल पास की सीढ़ियों से ऊपर कौन व्यक्ति चढ़ रहा है ? जीव 
की यह सब अबोघपूर्ण दशा का मूलकारण ज्ञानावरणीय कर्म का 
प्रभाव ही होता है। 
इसके भ्रतिरिक्त, यह भी समझ लेना चाहिए कि सूर्य को ग्रावत 
करने वाले मेघ जितने श्रधिक गहरे होते चले जाते हैं । उतना ही 
अ्रधिक अन्धकार फंलता चला जाता है । इसके विपरीत, मेघ जितने- 
जितने हलके होते चले चाते हैं उतना-उतना भ्रन्धकार भी कम होता 
रहता है और धीरे-धीरे प्रकाश बढ़ने लगता है। ठीक यही दशा 
ज्ञानावरणीय कर्म के छा जाने पर ग्ात्मा की होती है, ज्ञानावरणीय- 
कर्म का परदा जितना अधिक बलवान और शक्तिशाली होता है, 
उतना ही जीव में अ्ज्ञानान्‍्धकार बढता चला जाता है, और ज्ञाना- 
बरणीय कर्म के बादल जितने हलके श्रौर शक्तिहीन होते हैं उतना 
ही उसके भ्रज्ञान का भ्रन्धकार हलका हो जाता है। इसीलिए विचा- 
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रक महापुरुषों ने श्रात्मा को एक सूर्य के समान माता है और ज्ञाना- 
वरणीय कर्म को मेघ की उपमा से उपभित किया है। 

दूसरा उदाहरण लीजिए । पूर्णिमा का चन्द्रमा है। यह सोलह 
कलासम्पूर्ण होता है, संसार को प्रकाश देता है । चन्द्रोदय होने पर 
मुरझाए हुए चन्द्रमुखी फूलों को नया जीवन प्राप्त होता है, उन में 
नव चेतना सी जाग उठती है, भ्रन्धकार चोरों की भाँति दुम दबा 
कर भागने लगता है, चारों ओर चान्दती प्रसारित हो जाती है, वाता- 
वरण बड़ा सुरम्य और सरस बन जाता है, परन्तु पूणिमा के इसी 
चन्द्रमा को जब ग्रहण लग जाता है, राहु मानों इसे दबोच लेने का 
प्रयास करता है तो अन्धकार होना आरम्भ हो जाता है, ज्यों-ज्यों 
ग्रहण वढ़ता चला जाता है, त्पों-त्यों अन्धकार भी बढता चला जाता 
है। यही स्थिति ज्ञानावरणीय कर्म से आच्छादित झात्मा की भी 
समझ लेनी चाहिये । कल्पना करो, आत्मा पूर्णिमा का चन्द्रमा है भौर 
ज्ञानावर णीय कर्म ग्रहण बन कर उसे आक्रान्त या श्राच्छादित किए 
हुए है। जैसे ग्रहण चन्द्रमा के अकाश को आबृत कर लेता है, या 
श्राच्छादित कर देता है, बिल्कुल इसी तरह ही ज्ञानावरणीय कम का 
ग्रहण भी आत्मा के ज्ञान को ढक लेता है उस पर परदा बन कर छा 
जाता है। भले ही यह आत्मा अनन्त ज्ञान का धनी है, मालिक है 
तथापि ज्ञानावरणीय कर्म से आबृत होने पर ऐसा अनुभव होता है 
कि जैसे यह ज्ञान के प्रकाश से बिल्कुल शून्य या खाली हो रहा हो । 
आत्मा की इस अज्ञानमय दशा का मूल कारण ज्ञानावरणीय कर्म का 
ग्रहण ही होता है। ज॑से ग्रहण के दूर हो जाने पर चन्द्रमा प्रकाश 
बिखेरने लगता है, और अन्घधकार हटना श्रारम्भ हो जाता है वैसे ही 
ज्ञानावरणीय कर्म का ग्रहण दूर होने पर यह जीवात्मा अज्ञानता के 
अन्धकार से निकल +र ज्ञान के प्रकाश में आना भारम्भ कर देता है। 
इस विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि ज्ञानावरणीय कर्म के ग्रहण 
से जब यह जीवात्मा ग्रसा जाता है तो यह अपने को अबोध दक्ा में 


; १३४: 


उपलब्ध करता है, किन्तु ज्यों ही यह इस ग्रहण से छूट जाता है, तो 
यह प्रकाशमय होने की प्रनुभूति करता है और सर्वत्र प्रकाश बिखे- 
रा तीसरा बाहर थे दीजिए । लालटेन आपके सामने है। लालटेन 
हाथ में लटकाने लायक एक लैम्प होता है, अंग्रेजी भाषा में इसे लेंटने 
कहते हैं। इसकी चिमनी के अन्दर शिखा (बत्ती) जलती है। शिखा 
से हलका-हलका धुआँ निकलता रहता है। शिखा के इस धूम से 
चिमनी धीरे-धीरे काली होनी झारंभ हो जाती है। यदि ध्रूमजन्य इस 
कालिमा को दूर न किया जाए तो धीरे-धीरे यह चिमनी को विल्कुल 
काला-स्याह वना देता है, चिमनी के बिल्कुल स्याह हो जाने पर 
लालटेन का प्रकाश वाहिर श्राना रुक जाता है। लालटेन से पदार्थों 
को प्रकाशमय बनाने का जो उद्देश्य है, वह पूरा नहीं हो पाता । 
कालिमा की अधिकता के कारण ही चिमनी अन्धकार को समाप्त 
करने की क्षमता खो बैठती है। यह सत्य है कि चिमनी के ग्रन्दर 
शिखा जल रही है, अपना प्रकाश बिखेर रही है, परन्तु चिमनी की 
कालिमा उस के प्रकाश को वाहिर लाने में रुकावट बन जाती है, 
यही कारण है कि ज्योति-सम्पन्न हाने पर भी चिमनी अन्धकार का 
विनाश करने में समर्थ नहीं रहती । जैसे चिमनी की कालिमा शिखा 
के प्रकाश को बाहिर नहीं जाने देती, ठीक इसी तरह ज्ञानावरणीय 
कर्म की कालिमा आत्मा-रूपी शिखा की ज्ञान-ज्योति को बाहिर नहीं 
आने देती ! आत्मा ज्ञान को ज्योति से सदा ज्योतिमेय रहता है, इस 
की ज्योति में इतनी अधिक क्षमता है कि विश्व का कण-कण उस से 
ज्योतित हो सकता है, संसार का ऐसा कोई भी पदार्थ नहीं है, जो 
इस ज्योति से ज्योतिर्मान न हो जाए। अधिक क्या, अनन्तानस्त सूर्यों 
की ज्योति. भी इस जीवात्मा में अवस्थित ज्योति की समानता नहीं 
कर सकती, किन्तु ज्ञानावरणीय कर्म की कालिमा इतनी शक्तिशाली 
एवं भयंकर होती है कि उसने आत्मा की ज्ञान-ज्योति को बुरी तरहु 
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जाष्छादित कर रखा है। आत्मा ज्ञान-ज्योति का निधान होने पर 
भी ऐसा बन जाता है कि जैसे उस में ज्ञान-ज्योति का अभाव ही चल 
रहा हो | इस वर्णन से हम यह अभिव्यक्त करना चाहते हैं कि आत्मा 
की ज्ञान-ज्योति लालटेन की शिखा की ज्योति के समान समझनीं 
चाहिए, और लालटेन की चिमनी पर लगी कालिमा को ज्ञानावरणीय 
कर्म का रूप दिया जाना चाहिए। इसके अतिरिक्त, यह भी समझ 
लेना चाहिये कि यदि लालटेन की चिमनी की कालिभा को वस्त्रादि से 
साफ करना आरम्भ कर दिया जाए और इसे इतना साफ कर दिया 
जाए कि चिमनी अपने भ्रसली स्वरूप में श्रा जाए तो उस में अ्व- 
स्थित शिखा की ज्योति स्पष्टरूप से श्रभि्यकत होने लगती है, परि- 
णाम-स्वरूप उस की प्रकाश-किरणें भ्रन्धकार से लड़ सकती हैं, उसे 
भगाने में सफल हो सकती हैं। ज॑से कालिमा का अ्पहार हो जाने से 
चिमनी प्रकाश फैलाना आरम्भ कर देती है। बिल्कुल वंसे ही ज्ञाना- 
वरणीय कर्म की कालिमा जब झ्रात्मरूप शिखा से दूर होनी आरम्भ 
हो जाती है तो उस का ज्ञानप्रकाश भी प्रकट होकर अज्ञान के अन्ध- 
कार को दूर कर डालता है। इस वर्णन से यह भी स्पष्ट हो जाता 
है कि चिमनी की कालिमा जितने-जितने अश में साफ होती चली 
जाती है, उतने-उतने भ्र शञ में जंसे बह प्रकाश का प्रसार कर पाती 
है, इसी भाँति ज्ञानावरणीय कर्म की कालिमा जितने-जितने अश्य में 
श्रात्मा की शिखा से दूर होती रहती है, उतने-उतने अ'श में ही 
प्रात्मरूप शिखा ज्ञान का प्रकाश कर सकती है, उससे अधिक नहीं । 
आत्मा, ज्ञान से शुन्य नहीं होती- 

यह सत्य है कि ज्ञानावरणीय कम आत्मा की ज्ञानज्योति को 
भ्रावृत कर लेता है, परन्तु यह बात विशेष रूप से समझ लेनी चाहिये 
कि ज्ञानावरणीय कर्म गात्मा के ज्ञानगुण को केवल परदा बन कर 
ढाॉप ही सकता है, उसे समाप्त नहीं कर सकता, क्योंकि ज्ञान आत्मा 
का ऐसा नैसगिक झौर स्वाभाविक गुण है, जो सदा इसके साथ रहने 
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बाला है भौर जिसे विश्व की बड़ी से बड़ी कोई भी शक्ति आत्मा से 
पृथक्‌ नहीं कर सकती । उपर के प्रकरण में ज्ञानावरणीय कर्म के 
स्वरूप को समझाने के लिए जितने भी उदाहरण प्रस्तुत किए गए हैं, 
वे सब के सब भी इस सत्यता की पुष्टि कर रहे हैं। सब से पहले सूर्य 
झौर उस को आच्छादित करने वाले बादलों का उदाहरण दिया गया 
है ।सर्व-प्रथम इसी पर विचार करलें। काली-काली घनधोर घटाएँ 
भले ही सूर्य को भ्रावृत कर लें, सूर्य के प्रकाश का श्राच्छादित कर दें, 
और सर्वत्र भ्रन्धकार ही अ्रन्धकार प्रसारित कर दें, यह सब कुछ होने 
पर भी वे घटाएँ सूर्य की ज्योति का विनाश नहीं कर सकतीं, उसे 
श्रामुल-चूल स-प्त नहीं कर पाती, । इस सत्य से कौन इन्कार कर 
सकता है कि कितने भी भंयकर से भंयकर मभेघों के दल सूर्य को 
श्राक्रान्त करलें परन्तु सूयं की किरणों में प्रकाश प्रदान करने की 
क्षमता ज्यों की त्यों बनी रहती है, इस का किसी भी मूल्य पर अपहरण 
नहीं हो सकता । व्यवहार इस सत्य का गवाह है सूर्य को कितनी भी 
काले-काले घनघोर बादल अआ्रावृत करलें, तथापि 'दन, दिन ही रहता 
है, वह कदापि रात्रि का रूप नहीं ले सकता । यही स्थिति चन्द्रग्नहण की 
होती है । चद्धमा जब ग्रहण से ग्रतत जिया जाता है, भछे ही उस समय 
सर्वेत्र अन्धकार की कालिमा व्याप्त हो जाए, तथापि ग्रहण चन्द्रमा 
की ज्योति का मूलरूप से विनाश नहीं कर सकता, केवल वह उसे 
श्राच्छादित तो कर लेता हैँ, परन्तु उसे समाप्त करने का उसमें 
सामथ्य॑ नहीं है । इसी प्रकार लालटेन की चिमनी जितनी-जितनी मात्रा 
में काली होती चली जाती है, उतना-उतना भ्रन्धकार बढ़ता चला 
जाता है, अन्धकार के बढ जाने का यह प्रर्थ नहीं है कि उस कालिमा 
ने शिखा की ज्योति का स्वरूप ही समाप्त कर दिया हो। जैसे मेघ 
सूर्य को घेर लेते हैं, ग्रहण चन्द्रमा को ग्रस लेता है श्रौर लालटेन की 
घिमनी की कालिमा शिखा के प्रकाश को बाहिर आने में रुकावट पैदा 
कर देती है, ठीक वैसे ही ज्ञानावरणीय कर्म के मेघ आात्मारूपी सूर्य 
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को आक्रान्त कर लेते हैं, ज्ञानावरणीय कर्म का ग्रहण आझात्मारुपी 
आन्द्रमा की ज्योति को रोक लेता है तथा ज्ञानावरणीय की कालिमा 
आत्मारूपी शिखा की ज्योति को बाबृुत करके उसे बाहिर नहीं 
आ्राने देती । कुछ भी हो, इन सब दशाजओं में भी झ्रात्मा का ज्ञानभकाश 
पहले की भाँति अवस्थित रहता है, मूलरूप से उस का कभी नाश नहीं 
हो सकता । 


बुद्धितत विभिन्‍नता क्यों ?-... 

ऊर को पंक्ति में जा उद्यहरण प्रस्तुत किट गए हैं, इनका 
परिशोलन करने पर एक बात बिल्कुल स्पष्ट हो जाती है कि ज्ञाना- 
वरणीय कम जितना अधिक बलवान होता है, श्रज्ञानता का उतना 
ही अधिक जार होता है, इस के विपरीत, ज्ञानावरणीय कर्म जितना- 
जितना हलका और शक्तिहीन होता रहता है, उतनी-उतनी अज्ञा- 
नता हलकी और कमजोर होती जाती है। कहा जा चुका है कि 
सूर्य पर छा जाने वाले बादल जितने गहरे और बलवान होते हैं उतना 
ही अन्धकार अधिक होता है. और बादल जितने हलके होते हैं, अन्ध- 
कार भी उतना ही हलका हो जाता है। इसी प्रकार ज्ञानावरणीय 
कर्म की जितनी ग्रधिक सघधनता रहती है. अज्ञानान्धकार उतना ही 
अधिक सघन होता है, और जितना यह कर्म हलका होता है, उतना 
ही भ्रन्धकार हलका हो जाता है । वस्त्र के उदाहरण से भी इस तथ्य 
की सुविधापूर्वक जाना जा सकता है। कल्पना करो, एक सफेद कपड़ा 
है, उस पर मल की तहें जितनी हतकी और कमजोर होती हैं, कपड़ा 
उतना ही कम मेला दृष्टिगोचर होता है, इस के विपरीत, वस्त्र पर 
जितनी-जितनी मल की तहें बढ़ती चली जाती हैं, और उनमें जितनी- 
जितनी स्थूलता आती जाती है, वस्त्र उतता-उतना ही भ्रधिक समल 
(मेला) होता जाता है, उसकी र्वेतिमा (सफेदी) घटती चली जाती 
है । यही स्थिति इस जीवात्मा की होती है। जीवात्मारूपी कपड़ें 
पर ज्ञानावरणीय कर्म के मल की तहें जितनी मोटी, स्थुल और 
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अधिक शक्तिशाली होती चली जाती हैं, ज्ञान की श्वेतिमा उतनी ही 
अधिक कम होती चली जाती है, और जितना यह मल कमजोर होता 
जाएगा, ज्ञान की व्वेतिमा उतनी ही भ्रधिक बढने लग जाएगी । 


व्यवहार के क्षेत्र में हम प्रतिदिन देखते हैं कि कुछ बालक ऐसे 
ब्रतिभाशाली होते हैं कि स्कूल में मास्टर उन्हें जो कुछ पढाता है वह 
तत्काल सुनते ही याद कर लेते हैं, कुछ बालक ऐसे भी देखने में आते 
हैं, जो स्कूल में अध्ययन करते समय अपने पाठ को याद नहीं कर 
पाते, वे अपना पाठ घर आकर याद करते हैं और कुछ बालक ऐसे भी 
वाए जाते हैं जो सारा दिन घर बेठ कर पाठ याद करने का प्रयत्न 
करते हैं, दिल लगा कर परिश्रम भी करते हैं। अधिक क्या, तोते की 
तरह अपने पाठ को रटते रहते है, तथापि उनको भ्रपना पाठ बड़ी कठि- 
नता से याद होता है, इस पर भी रात्रि भर विश्राम कर के जब प्रात: 
सो कर उठते हैं तो याद किया कराया सब चौपट हो जाता है । 
इसके अश्रतिरिक्त, कुछ बालक ऐसे भी उपलब्ध होते हैं जो एक पाठ 
को कई-कई दिन तक याद करने में लगे रहते हैं, घर वाले ट्यूशन के 
द्वारा भी उन बालकों की अध्ययन-गत कमी को पूरा करने में प्रयास 
करते हैं, इतना कुछ होने पर भी उन बालकों के पल्‍ले कुछ नहीं 
पड़ता, खाली के खाली ही रहते हैं, एक छोटा-सा पाठ भी बे याद नहीं 
कर पाते और अन्त में फेल हो जाते हैं। ये सव उदाहरण देने का 
हमारा इतना ही उद्देदय है कि इस तरह वालकों के श्रन्दर बुद्धि की 
झधिकता, सामान्यता, न्‍्यूनता और अश्रत्यधिक न्यूनता देखने को 
मिलती है। प्रश्न उपस्थित होता है, कि बुद्धि-गत इस विचित्रता 
या विभिन्‍नता का मूल कारण क्या है ? कौनसी ऐसी शक्ति है, जो 
बालकों की बुद्धि में यह्‌ विषमता उत्पन्न करती रहती है ? 

कुछ लोगों का विचार है कि बालकों के विद्या-जीवन में जो यह 
विभिन्‍नता या विचित्रता दृष्टिगोचर हो रही है, इस का मूल कारण 
ईश्वर है या कोई देवी-देवता है । उन की मान्यता है कि जिस बालक 
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पर ईश्वर प्रसन्‍न होता है, अपनी कृपा का वरद-हाथ उस के सर फश 
रख देता है, तो वह बालक विद्या के प्रकाश से प्रकाशमान हो उठता है, 
विद्या की सम्पत्ति उस की चरण-सेविका बनकर उस की सेवा करती 
है, और जिस बालक पर ईहवर असन्तुष्ट हो जाता है, दया का अपना 
सुखद हाथ उसके सर से उठा लेता है, तो लाख प्रयत्न करने पर भी 
वह बालक सफल नहीं हो पाता, सवंत्र उसे निराशा एवं हताशा 
के ही दर्शन होते हैं किन्तु जैन-दर्शन बुद्धितत इस विभिन्‍्नता का 
कारण ज्ञानावरणीय कर्म स्वीकार करता है। जिस बालक के 
जीवन में ज्ञानावरणीय कर्म का बहुत अधिक प्रभाव या प्रकोप 
होता है, उस बालक की बौद्धिक शक्ति बहुत अधिक कमजोर 
होती है, और जिस बालक के जीवन में ज्ञानावरणीय कम का प्रकोप 
न बहुत अधिक और न बहुत स्वल्प श्र्थात्‌ दरमियानी अवस्था में 
होता है वह बालक दरमियानी दक्षा में शिक्षण-क्षेत्र में आगे बढ़ 
सकता है और जिस बालक पर ज्ञानावरणीय कर्म के प्रकोप ने पूर्ण 
रूप से अधिकार जमा रखा है, उस बालक की बौद्धिक शक्ति बहुत 
दुबल होती है, और वह लाख प्रयत्न एवं प्रयास करने के अनन्तर भी 
विद्या को अधिगत करने में सफल नहीं हो सकता। इस ऊहापोह 
से यह स्पष्ट हो जाता है कि व्यक्तियों की बुद्धियों या मस्तिष्कों में 
जो अन्तर या वंचित्र्य दृष्टिगोचर होता है, श्रर्थात्‌ किसी व्यक्ति में 
बौद्धिक शक्ति अधिक होती है, और किसी में बौद्धिक शक्ति की 
स्वल्पता पाई जाती है, ये सब बातें ज्ञानावरणीय कर्म के प्रभाव से 
ही सम्पन्न होती हैं। जिस व्यक्ति के आत्मप्र देशों पर ज्ञानावरणीय कर्म 
के परमाणुओं का जोरदार प्रभाव चलता है, उसकी बौद्धिक शक्ति 
अत्यधिक दुबंल और जिस पर इन का प्रभाव बहुत भ्रधिक शिथिल 
होता है, उस की बोद्धिक शक्ति अत्यधिक प्रबल होती है । बौद्धिक 
शक्ति की इस प्रबलता या प्रकर्षता की कुछ एक चमत्कार-पूर्ण 
शटनाएं अश्निस पंक्षितयों में निवेदन करता हूं-- 
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आचाये श्री भव्रबाहु स्वामी-- 


बौद्धिक क्षक्तियों की विलक्षणता के चमत्कार यदि अतीतकालोन 
इतिहास में देखना चाहें तो अनेकों देखे जा सकते हैं। महामहिम 
भाचाय भद्रबाहु स्वामी श्रुत-केवली थे श्रौर इनको १४ पूर्व कण्ठस्थ 
औ। जैन-शास्त्रों को मान्यतानुसार पूर्व कोई साधारण शास्त्र 
नहीं होता | किसी पूर्व में €६ लाख पद होते हैं तो किसी पूर्व में 
एक करोड़ पदों को संख्या पाई जाती है। चौदह पूर्वों के समस्त पद 
ऋ३ कगेड, २६ लाख, पश्राठ हजार पांच (८३,२६,०८००४) माने 
जाते हैं, ये सब पद आ्राचार्य श्री भद्रबाहु स्वामी को याद थे। महा- 
महिम मुतिवर स्थूलिभद्र जी महाराज को दस पूर्वो का ज्ञान था| 
चीर-निर्वाग से €८० वर्ष बाद तक पृज्य देवद्धिगणी क्षमाश्रमण के 
समय तक के साधूप्नों ने गुरुपरम्परा के अनुसार समस्त ज॑नागमों 
को कण्ठस्थ ही कर रखा था यह उनकी ग्रदभुत स्मरणशक्ति का ही 
निराला चमत्कार था । 
शकडाल की सात पृत्रियाँ-. 
शकडाल महाराज ननन्‍्द के महामन्त्री थे, महामन्त्री सातपुशत्रियों 
भौर दो पुत्रों के पिता थे। लडकियां बडी सुशीला झ्लौर शिक्षिता थीं । 
सातों की बौद्धिक शक्ति बड़ी विचित्र थी। पहलो लड़की किसो 
थाठ को पहली बार सुनकर याद कर लेतो थी। दूसरी दो बार 
सुनकर, इसो प्रकार तीसरी तीन बार, चौथी चार बार, पांचवीं 
पांच बार, छठी छह बार और सातवीं सात बार | महाराजा नन्‍्द 
बड़े दानो व्यक्ति थे। संस्कृत के नए-नए इलोक सुनने में उन्हें बड़ा 
रस भाता था। इसी लिए यदि कोई व्यक्ति महाराजा को कोई नया 
इलोक सुना देता था तो ये आनन्द-विभोर होकर उस व्यक्ति को 
एक लाख स्वर्णमुद्राएं दे दिया करते थे। इन्हीं दिनों वररुचि नाम के 
आह्यण बड़े विद्वान भौर कविता के क्षत्र में बड़े असिद्ध थे । परि- 
आम-स्वरूप पता लगाने पर पण्डित वरदचि जी प्रतिदिन राजदर- 
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बार में आने लगे भौर महाराज ननन्‍्द को एक नया इलोक सुनाकर 
एक लाख स्वणमुद्राभों का पुरस्कार प्राप्त करने लगे | यह दशा 
देखकर महामन्त्री शकडाल ने एक दिन विचार किया कि ऐसे तो 
राज्य का सारा कोष ही समाप्त हो जायगा। इस रोग का शीघ्र ही 
उपचार करना चाहिए। उन्हें पता था कि मेरी लड़कियों के पास 
ऐसी स्मरण दाक्ति है कि पहली एक बार सुनने से इलोक याद कर 
लेती है, दूसरी दो बार, तोसरी तीन बार और चौथी लड़की चार बार 
इसी तरह सातवीं सात बार इलोक का श्रवण करके उसे हृदयंगम 
कर लेती है। महामन्त्री नें विचार किया कि लड़कियों की स्मरण 
शक्ति का प्रयोग करके पण्डित-राज वररुचि से अपना पिण्ड छुड़ाना 
चाहिए | अगले दिन जब पण्डित वररुचि जी ने महाराजा नन्‍्द को 
नया इलोक सुनाया तो महामन्त्री की पहली पुत्री अपने पिता केः 
संकेतानुसार वररुचि से सामने आकर कहने लगी--पण्डित जी ! 
यह तो पुराना श्लोक है, नया नहीं है! लड़की की बात सुनकर 
पण्डित जी सटपटाए, बोले-इलोक बिल्कुल नया है, मैंने भ्रभी-भभी 
इस की रचना की है । तुम्हारे पास कया प्रमाण है. कि श्लोक पुराना 
है, तया नहीं है ? पण्डित जी की बात सुनकर लड़की बोली--इस 
में प्रमाण की क्या झ्रावश्यकता है। यह इलोक तो भुझे भो याद है । 
पण्डित जी के-सुनाओ, यह कहने की देर थी कि लड़की ने तत्काल 
बह इलोक सुना दिया। फिर दूसरी बोली-यह तो मु गे भी याद है, उसके 
सुनाने पर तीसरी ने कहा--इस इलोक को तो मैं भी जानती हूं, इसी 
प्रकार चौथी, पांचवी, छठो श्रौर सातवीं लड़की ने भी उस ब्लोक 
को सबक के सामने सुना दिया। सब लड़कियों से श्लोक सुनकर 
पण्डित वररुचि जी बड़े लज्जित हुए बौर विना दक्षिणा लिए 
ही वहां से विदा हो गए। 

महामन्‍्त्री शकडाल की सातपुत्रियों के उक्त उदाहरण से यह 
हपष्ट हो जाता है कि जिस झ्ांत्मा पर ज्ञानावरणीय कर्स का प्रभाव 
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जितना स्वल्प होता है, उस आत्मा में उतने ही अधिक ज्ञान के 
दीपक जगमगाने लग जाते हें तथा वहां बुद्धि इतनी प्रधिक निश्वर 
जाती है कि दुनिया उसे चमत्कार के रूप में देखती है । 

ऊपर की पंक्तियों में भ्रतीतकालीन बौद्धिक चमत्कारों के कुछ 
दुश्य प्रस्तुत किए गए हैं। प्रतीत काल की भांति आधुनिक काल 
में भो बौद्धिक शक्तियों के चमत्कार देखने भ्रौर सुनने को मिलते 
हैं। जानकारी के लिए कुछ एक चमत्कार अग्निम पंक्तियों में 
निवेदन करने लगा हूं। 
लाला हरदयाल ४.७. - 

भारत का ऐसा कौन व्यक्ति होगा, जो लाला हरदयाल एम.ए. 
को नहीं जानता होगा ! लाला जी के सम्बन्ध में कहा जाता है. कि 
इनकी बौद्धिक शक्ति बहुत तीब्र थी, तेजु थी। ये इतने भ्रधिक 
प्रतिभाशाली व्यक्ति थे, कि जिस बात को एक बार सुन लेते थे या 
जिस वस्तु को एक बार देख लेते थे कभो उसे भूलते नहीं थे । 
पुस्तक का जो भ्रक्षर एक बार उनके नयनों ने निहार लिया, ध्यान- 
पूर्वक पढ़ लिया तो वह सदा के लिए इनका ही हो जाता था, उसे 
कभी मस्तिष्क से निकलने नहीं देते थे, अधिक क्या, इनकी स्मरण 
शक्ति कुछ निराली ही थी, भ्रन्यत्र जिसकी कोई दूसरी उपमा नहीं 
ईमल रही थी, उसकी विलक्षणता के सम्बन्ध में कहा जाता है कि लाला 
जी जिस किसी पुस्तक को जब,आ रम्भ से भ््त तक पढ़ लेते थे तो वह 
सारी की सारी पुस्तक इनको याद हो जाती थी और इस पर भी 
यह॒विलक्षणता थी कि लाला जी पुस्तक को अन्त' की भोर से 
भारम्म करके भ्रथ तक मौखिक ही सुना दिया करते थे। यह तो 
झामतौर पर देखने में आता है कि याद किए हुए पाठ को भ्रारम्भ 
से भ्रन्त तक सुनाया जाता है, किन्तु यह देखने में नहीं भ्राता कि 
जिस तरह पाठ को प्रन्त से इति तक मौखिक सुनाया जा सकता है 
बिल्कुल उसी तरह पाठ को इति से भारम्भ करके अथ तक सुना 
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दिया जाए, परन्तु लाला हरदयाल एम.ए. के जोवन' में यह सत्य 
साकार रूप ले रहा था, प्रकृति का चमत्कार समझिए कि लाला जी 
में ऐसी बौद्धिक विलक्षणता थी कि बहू पठित पुस्तक को जिस मस्ती 
के साथ श्रथ से इति तक मौखिक सुना दिया करते थे उसी मस्ती 
के साथ बिना किसी घत्रराहुट के उसी पठित पुस्तक को इति से 
आरम्भ करके अथ तक सुना डालते थे । यह बौद्धिक शक्ति का 
एक अनूठा चमत्कार नहीं तो और क्या है ? परन्तु यह बौद्धिक 
चमत्कार ज्ञातावरणीय कर्म को अत्यधिक दुर्बलता के कारण ही 
व्याक्त को सम्प्राप्त हो सकता है, अन्यथा नहीं । 
शतावधानी श्री रत्नचन्द्र जी महाराज-- 

जैन-समाज की विभृतियों में शवावधानी, पंडितरत्न शरड्धेय, 
श्रीरत्नचरद्रजी महाराज का भ्रपना एक महत्त्वपूर्ण स्थान था, 
संस्कृत-प्राकृत भाषा के ये बड़े ऊँचे विद्वान थे, इन्होंने प्राकं त-माषा 
के विकास एवं प्रचार के लिए समाज को वड़ा सुन्दर साहित्य 
प्रदान किया है । अपने युग में ये भी बड़े जाने माने और सम्माना- 
स्पद एक विद्वान मुनिराज थे, स्थानक-वासी जेन-समाज को इनके 
वैदुष्य पर बड़ा मान रहा है। इनके जीवन को एक बहुत-बड़ी विशे- 
चता थी --अवधान करना वैसे कोषकारों के मत में क्‍प्रवधान शब्द 
ध्यान, मनोयोग, किसी विषय में मन की एकाग्रता, इन शभ्रथों का 
बोधक समझा जाता है, परन्तु प्रस्तुत में श्रवधान शब्द प्रइन के समा- 
शान का परिचायक ही समझना चाहिए। श्रद्धेय श्रो रत्नचन्द्र जी- 
महाराज एक साथ किए गये सो प्रश्नों के एक साथ १०० उत्तर दे 
दिया करते थे इसलिए ये जन-जगत में तथा भर्जन-जगत में शताव- 
घानो के नाम से प्रद्यात हो रहे थे | एक बार यही शतावधानों 
श्री रत्नचन्द्र जी महाराज लुधियाना पधारे थे । उन दिनों लुधियाना 
में महामहिम, गणावच्छेदक प्रात:स्मरणीय परम श्रद्धेय स्वासी 
क्री अयराभवास जी महाराज, इन के युशिव्य स्वतामधन्य, 
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स्थविर-पद-विभूषित, सेवा-धर्म॑ के महान भाराध्क मुनिराज 
परम श्रद्धेप री स्वामी शालिग्ामजी महाराज तथा उनके सु- 
शिष्य जेत-धर्म--दिवाकर, पआ्राचार्य-सम्राट्‌ परम श्रद्धेय पृज्य श्री 
आत्माराम जी महाराज" श्रपनी शिष्य मण्डली सहित विराज- 
मान थे। मुझे प्रच्छी तरह याद है कि मैं (इन पंक्तियों का- 
लेखक | उस समय वैराग्य-दशा की ओर श्रग्नसर हो रहा था। इसी 
लुधियाना में श्रद्धेय श्री रत्नचन्द्र जी महाराज के सर्व-प्रथम पावन 
दर्शन करने का सौभाग्य मुझे प्राप्त हुआ था। इनके साथ उस 
समय पंजाब-केसरी हृदय-सम्र/ट्‌ पंजाबः के मनोनीत आचार्य 
पूज्य श्री कांशीराम जो महाराज, भो ग्रवस्थित थे। श्रद्धय पूज्य श्री- 
कांशी राम जी महाराज इन्हें पंजाब का भ्रमण करवा रहे थे पंजाब 
के क्षेत्रों को पावन करते हुए ये पंजाब की जानी-मानी *सिद्ध 
संस्था श्री जिनेन्द्र गुरुकुल पंचकला में पधारे। जि नेन्द्र गुरुकुल पंच- 
कूला स्थानकबासी जैन-समाज की एक समानास्पद शिक्षण-संस्था 
है। स्वामी घनीराम जी झौर पण्डितप्रवर श्री कृष्ण - चंद्र जी 
धाचार्य के हाथों इस संस्था का संस्थापन हुआ्ना है । इसी गुरुकुल की 
पावन धरती पर वांधिक महोत्सव के शुभ अवसर पर श्रद्धय श्री 
रत्नचन्द्रजी महाराज ने सौ अवधान किए थे । इस अवधान में जनता 
की भोर से महाराज जी से भिन्न-भिन्न प्रकार के एक साथ लगातार 
सौ प्रश्न किए गए थे, इन प्रश्नों में बड़े-बड़े आंकड़ों में गणित के भी 
प्रघन थे । जब ये १०० प्रश्न किए जा रहे थे तो उस समय महाराज 
श्री खामोशी के साथ उनका श्रवण करते जा रहे थे। जब सो 
प्रदन पूरे हो गए तब इन्होंने क्रमशः उसी तरतीव से एक-एक 
प्रथन का समाधान किया । प्रइन और उसके समाधान में पूर्ण सत- 

* उन दिनों हमारे प्रात:स्मरणीय, झाचायें-सम्ञाट गुरुदेव पूज्य श्री प्रात्मा- 


राम जो भहाराज पंजाब के स्थानकवासी जेनश्रमण-सघ के उपाध्याय पद 
पर भासीन थे | उपाध्याय जी इन उपनाभ से इनको याद किया जाता था | 
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कंता से काम लिया जा रहा था, सभी प्रश्नों की तालिका 
में कोई प्रन्तर नहीं आने दिया भौर महाराज श्री जी ने जो समाधान 
किये उनमें कोई भी गड़बड़ी नहीं थी । समाधान सब के सब सवा 
सोलह आने सन्‍्तोष-जनक थे । ज्रा गंभीरता से विचार कीजिए, कि 
लगातार १०० प्रश्नों को याद रखना, उनकी क्रमगत तालिका में कोई 
प्रन्तर न आनेदेना और फिर उनका लगातार क़मशः समाधान करना, 
समाधान भी सर्वथा यथार्थ करना जिसमें एक भी भूल न हो, 
कितनी विलक्षण बात है? बुद्धि के वैभव भौर ऐरश्वर्य की यह 
कितनी विशिष्ट प्रकर्षता है ? किन्तु यह बौद्धिक प्रकता प्रत्येक 
व्यक्ति को उपलब्ध नहीं होती, यह उसी व्यक्ति को उपलब्ध हो 
सकती है, जिसके आत्मप्रदेशों पर ज्ञानावरणीय के के परमाणुश्रों 

का प्रभाव बहुत कमजोर हो गया हो । ज्ञानावरणीय कर्म की 

दुबंलता से ही व्यक्ति में इस प्रकार की बौद्धिक दाक्ति का प्रादुर्माब 

हुआ करता है। 


आधार्य-सम्राद पुज्य श्री आत्माराम जो समहाराज- 
जेन-धर्म-दिवाकर, साहित्य रत्न जैेनागमरत्नाकर श्री वर्घमान स्था- 
नकवासी जैन श्रमणसंघ के श्राचार्य-स म्राट्‌ परमश्रद्धेय ग्रुरुदेव पूज्य 
श्री प्रात्माराम जी महाराज बहुत बड़े तेजस्वी झ्नौर वचस्वी महा- 
पुरुष थे, चारित्र-चूडामणि होने के साथ-साथ आप श्री एक क्रांति- 
कारी युगपुरुष भी थे, श्राप जीवन एक झ्ाध्यात्मिक उपवन था, 
इसमें त्याग, वैराग्य, क्षमा, दया, सहिष्णुता, विद्वत्ता, उदारता तथा 
गंभीरता भ्रादि ऐसे प्रनेकानेक सुमन खिल रहे थे कि जितके सौरम 
से उसका कण-कण सुरभित हो रहा था। संस्कृत और प्राकुंत भाषा 
पर आपका पूर्ण अधिकार था, झापका शास्त्रीय ज्ञान इतना गम्भीर 
झौर विलक्षण था कि कुछ कहते नहीं बनता, पटना यूनिवर्सिटी के 
एक जमंन प्रोफेसर के शब्दों मे आपका शास्त्रीय जीवन एक जीवित 
विश्वकोष था, चलता फिरता एक विश्वाल पुस्तकालय था। भाप 
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बालब्रह्म वारी, साधक-शिरोमणि, परम उदार, बड़े सहिष्णु और सन्त- 
हृदय मुनिराज थे, छोटी सी ११ वर्ष की आयु में श्राप जंनसाधु बने 
थे। जीवन-गत कठोर अध्यात्म साधना में उपलब्ध सफलता के 
कारण ग्राप एक लोक प्रिय व्यक्तित्व के धनी महामानव थे। प्रतिष्ठा 
आपके जीवन की सदा चेरो रहो है। पहले भ्राप पंजाब' स्थानक- 
वासी जनसमाज के उपाध्याय रहे । उपाध्याय का भ्रर्थ है--अध्यात्म 
विद्या के प्रदाता महापुरुष । फिर भाप पंजाब स्थानकवासी जेनसमाज 
के आचार पद पर आसीन हुए। झ्ाचाये जेन जगत का अध्यात्म 
पिता होता है, जो साधु, साध्वो श्रावक झौर श्राविका रूप चतुविध 
संघ का सं रक्षक, सम्बर्धक शौर सम्पोषक होने के साथ-साथ उस्तका 
नेतृत्व करता है। भ्रन्त में, भ्रापकी लोकप्रियता इतनी भ्रधिक महा- 
नता के शिखर पर पहुंची कि अखिल-भा रतवर्षीय स्थानकवासी 
जैन समाज ने श्रापको सर्वेसम्मति से भ्रपने भ्ाचाय-सम्राट्‌ के समुच्च 
तथा श्रद्धास्पद धिहासन पर प्रतिष्ठित किया। इस तरह आपका 
व्यक्तित्व धामिक और सामाजिक दृष्टि से बड़ा ही सम्मानित एवं 
झादरास्पद रहा है । 
आचार्यसम्राट पुज्य श्री भ्रात्माराम जी महाराज जहां गंभीरता 
उदारता भौर सहनशीलता के भ्रखूट भण्डार थे, वहां ये शास्त्रीय 
ज्ञान के भी गंभीर सागर थे। भ्रापकी बौद्धिक शक्ति भी कछ निराली 
ही थी । *भौत्पातिकी बुद्धि आपके जीवन में साकार रूप ले रही थी । 
जिस किसी व्यक्ति को आप श्री के चरणों में थोड़ी देर भो बंठने 
का प्रवसर प्राप्त हुआ वह भाप के महान वेदृष्य, आदर्श योग्यता 
और बद्भृत स्मरण शक्ति के चमत्कारों से प्रभावित हुए बिना नहीं 
रहा, अधिक क्या निवेदन करूं, श्रद्धा के केन्द्र, वन्दनीय पृूज्यपाद 
* वबिना देखे, विना सुने झोर विता सोचे हुए पदार्थों को सहसा ग्रहण करके 
कार्य की सिद्ध करने वाली बुद्धि झोत्पातिको बुद्धि कहलाती है। यह बुढ़ि 
स्फुरणाशकित का स्रोत मानी जाता है। 
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झाचायं-सम्राट्‌ श्री जी महाराज को ३२ जनागम ऐसे याद पढ़े ये 
जैसे स्कूल के भ्रष्यापक को एक से लेकर सौ तक की गणना याद 
होती है। ज॑नशास्त्रों में भगवती सूत्र बहुत बड़ा शास्त्र है, इसमें 
महामहिम प्नगार इन्द्रभूति गौतमजी महाराज प्रादि के ३६ हजार 
प्रइन हैं, भौर विश्ववन्दय मज़लमूर्ति श्रमण भगवान महावीर के द्वारा 
दिए गए उन प्रइनों के ३६ हजार समाधान हैं। धनुमान लगाइए 
कि भगवती सूत्र कितना बड़ा शास्त्र है, परन्तु पाठक विस्मित होंगे 
कि हमारे भाराध्य शास्त्रविशा रद भ्राचाये-स प्राट्‌ पूज्य श्री श्रात्मा- 
राम जी महाराज को भगवती सूत्र जैसे बड़े-बड़े शास्त्र अपने नाम 
की भांति याद रहते थे। इतने बड़े-बड़े शास्त्रों का पार पाना क्च्चों 
का खेल नहीं है । शास्त्रों के महासागर में कौन मोती कहाँ पड़ा 
है ? और किस रूप में पड़ा | है ? हमारे महामान्य भाषायं॑-सज्ादू 
श्री इस से भली-भाँति परिचित थे। मैंनें स्वयं भ्रपनी आंखों से 
देखा है कि इनसे किसी भी शास्त्र की कोई बात पूछ ली जाती थी 
तो ये तत्काल बतला दिया करते थे कि यह भ्रमुक शास्त्र के भमुक 
क्रष्याय की भ्मुक गाथा में लिखी है । 


तत्त्वाथं सूत्र दिगम्बर भौर र्वेताम्बर इस तरह समस्त जेनजगत 
का एक श्रद्धास्पद प्रौर स्वंजन-प्रिय शास्त्र माना जाता है, इसके 
सम्बन्ध में कुछ वर्ष पहले दिगम्बर परम्परा के लोगों का कहना 
था कि यह श्षास्त्र दिगम्बर झाचायों की मौलिक रचना है, स्वेता- 
म्वर जेनागमों के साथ उसका कोई सम्बन्ध नहीं है, परन्तु महान 
अन्वेषक तथा ज्ञान के सागर हमारे झाचाये-सजआञाट पूज्य श्रोभात्मा राम 
जी महाराज ने भपने महान, विलक्षण वंदुष्य के चमत्कार दिसलाते 
हुए यह प्रमाणित कर दिया कि तत्त्वाथं सूब दिगम्बर प्राचायों को 
मौलिक रचना नहीं है, इसका निर्माण श्वेताम्बर परम्परा के आयमों 
के आधार पर किया गया है। भ्तः तस्तवायं सूत्र का मूल दवेतास्वर 
जेनागम हें, इन्हीं के बीच में से इसे निकाला गया है। पृज्य आभाये- 
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सज्राट्‌ श्री केवल यह बात कहकर मौन हो गए हों, ऐसी बात नहीं 
परन्तु इन्होंने तत्त्वाथंसूत्र के जो भी उद्गमस्थान थे। उनको जनता 
के सामने लाकर रख दिया। श्वेताम्बर आगमों में जिस-जिस 
स्थान से तत्त्वार्थ सूत्र के जो-जो पाठ लिए गए हैं उन सबका इन्होंने 
एक संग्रह तैयार किया भौर तत्त्वाथंसूत्र-जेनागमसमन्वय के रूप उसे 
व्यवस्थित किया । ३२ भ्रागमों में तत्त्वाथंसूत्र सम्बन्धी कौनसा पाठ 
है? झौर वह कहाँ पड़ा है? यह सब जानना और उसे संकलित 
तथा संगहीत करके “जेनागमसमन्वय” के नाम से सम्पादित करना 
साधा रण बात नहीं है, बौद्धिक शक्ति की विलक्षणता का यह बहुत 
बड़ा चमत्कार, है इस चमत्कार से भारतवर्षीय विद्वान्‌ ही चमत्कृत 
नहीं हुए किन्तु पश्चिम विद्वानों को भी इस चमत्कार ने आाइचये- 
शकित कर दिया। जिस किसी विद्वान्‌ ने जेनागमसमन्वय का 
धरिशीलन किया वह भानन्दविभोर हुए बिना नहीं रहा | परमश्रद्धेय 
झाचायं-सम्राट्‌ पूज्य श्री भात्माराम जी महाराज के इस बौद्धिक 


चमत्कार के पीछे भी ज्ञानावरणीय कर्म के प्रभाव की सबल 
ह्यल्पता ही समभानी चाहिये । 


हजार श्लोकों का स्मरण करना. 

एक बार एक पुस्तक पढ़ने को मिली, उसमें एक कथानक दे 
ला था । लिखा था कि एक बहुत बड़े जेनाचार्य भ्रपनी शिष्य- 
मण्डली सहित एक नगर में विराजमान थे, एक दिन उनके चरणों में 
एक विद्वान्‌ ब्राह्मण उपस्थित हुआ, उसने करबद्ध होकर विनम्जता 
पूवंक श्रद्धेय आचाय॑ श्री से प्राथंना करते हुए निवेदन किया-- 

वन्दनीय आचार्यंदेव ! हम लोग ब्राह्मण होते हें, हमारे पूर्वज 
बड़े विद्वान्‌ थे, प्रनेक ग्रन्थों की उन्होंने रचनाएं की हैं। लेखक तो 
भ्राज नहीं है, किन्तु उनकी रचनाएं झ्राज भी एक भण्डार के रूप 
मैं हमारे घर में हैं। एक दिन भण्डार का निरीक्षण कर रहा या तो 
चुझे वहां से संस्कृत-भाषा का एक ग्रन्थ मिला, इस ग्रन्थ में एक 
हजार इलोक हैं, मैंने उन्हें बहुत बार पढ़ने का प्रयास किया किन्‍्सु 
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उन इलोकों का अभिप्राय समझने में मैं सफल नहीं हो सका। 
विचार था कि कोई विद्वान महापुरुष मिले तो उससे इन श्लोकों 
का अभिप्राय समझू । झाज प्रात: ही पता चला है कि झाप औी 
हमारे नगर में पधारे हैं| सुनता हूं कि भ्राप श्री उच्चकोटि के विद्वान्‌ 
हैं, संस्कृत भौर प्राकृत भाषा पर झ्रापका पूर्णरूप से भ्रधिकार हैँ, 
और अनेक ग्रन्थों के भ्राप निर्माता भो हैं । में ने सोचा कि क्‍यों न भाष 
श्री से लाभ लिया जाए। परिणाम-स्वरूप इसी विचार को लेकर 
भ्रव मैं प्रःपको सेवा में उपस्थित हुप्रा हूं। कृपया संस्कृत के इलोकों 
का प्रर्थ समझा दें । यह कह कर विद्वान्‌ ब्राह्मण ने हजार इलोक 
वाला ग्रन्थ पूज्यपाद भाचाय॑ श्री के चरणों में रख दिया । 

आगन्तुक ब्राह्मण की विनति सुन कर कृपालुता के सागर पूज्य 
श्राचाय श्री ने उस ग्रन्य को उठा लिया और हाथ में लेकर जब 
भारम्भ किया तो वह सचमुच उनके लिए एक नया ग्रत्थ था. पहले 
कभी इन्होंने उसे देखा नहीं था। यह सब जानते हैं कि नया ग्रन्थ 
पढ़ने में समय लगता है, फलत: पूज्य आाचाये श्ली झागन्तुक पण्डित 
जी से फरमाने लगे-- 

पण्डित जी ! यह ग्रन्थ बिल्कुल नया है, हमने इसे कभी देखा 
नहीं है, श्रतः आज इस ग्रन्थ को हमारे पास रहने! दीजिए, समय 
मिलने पर इसका परिशीलन करेंगे और कल जब आप भाने 
का कष्ट करेंगें, तक आपका मनोरथ पूर्ण करने का प्रयत्न किया 
जाएगा। 

श्रद्धेय पूज्य झाचायंदेव की उक्त वार्ता सुनकर पण्डित जी ने 
शिष्टाचार के अनन्तर वहां से प्रस्थान किया । पण्डित जी के चले 
जाने पर पृज्य प्राचायदेव ने संस्कृत के उस ग्रल्थ को दो भागों में 
बांट दिया । एक भाग अपने पास रख लिया प्नौर दूसरा भाग अपते 
विद्वान्‌ शिष्य को दे दिया झ्ौर साथ में यह भाज्ञा प्रदान कर दो कि 
इन श्लोकों का ध्याव-पुर्वक भ्रध्ययन करी । इधर पुज्य भाचारय थी 
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ने जब अपने भाग के पांच सौ इलोक पढ़ें तो वे सबके सब उनको 
ब॒त्काल याद हो गए और उधर विद्वान्‌ शिष्य ने जब झपने भाग के 
पांचसौ इलोक पढ़े तो उनको तत्काल वे याद हो गए । रात्रि को जब 
पूज्य भाचाय॑ श्री भौर उनके विद्वान्‌ शिष्य दोनों एकत्रित हुए तो 
दिष्य मे प्रार्थना करते हुए निवेदन किया-- 


वन्दनीय गुरुदेव ! झापने जिन पांच इलोकों का अध्ययन किया 
है, कृपया वे मुझे सुनाने का कष्ट करें। मैंने भ्रपने भाग के इलोक 
तो पढ़ लिए हैं और उन्हें कण्ठस्थ कर लिया है, मेरी भावना है कि 
झवशिष्ट श्लोक भी सुन लूं ताकि मैं उनमें प्रतिपादय विषय का भी 
बोध प्राप्त कर लूं। 


झपने विनीत विष्य की अभ्यर्थना सुनकर पूज्य प्राचार्यदेव ने 
पांच सौ इलोक जिनका विहड्भम दृष्टि के साथ प्रष्ययन किया गया 
था, भपने दिष्य को मौखिक ही सुना दिए। पृज्य भाचार्यदेव से 
श्रवण करके विद्वान्‌ शिष्य ने तत्काल वे श्लोक कण्ठस्थ कर लिये 
साथ में यह विनति करते हुए निवेदन किया कि गुरुदेव ! मैंने जो 
इलोक पढ़े हैं, उन्हें भी आप श्री सुन लें। शिष्य की प्रार्थना को 
स्वीकार करते हुए पूज्य आचायंदेव ने वे पांच इ्लोक भी सुन लिए, 
सुनदे के साथ ही उन्हें ने भी कण्ठस्थ हो गए। कमाल की बात है 
कि दिष्य के इलोक सुनकर गुरुमहाराज ने याद कर लिए और 
: से इलोक सुनकर शिष्य ने याद कर लिये। इस तरह 
दोनों को हजार हजार श्लोक स्मरण हो गए । अगले दिन जब ग्रन्थ 
के मालिक विद्वान ब्राह्मण आए झौर भाचाय॑ श्री के चरणों में प्रणाम 
करने के भ्रनन्तर वे कहने लगे-- 
पृज्य महात्मन्‌ ! मैं जो ग्रन्थ कल दे गया था उसका आप श्री ने 
परिशीलन कर लिया होगा ? यदि कर लिया है तो मेरा मनोरथ 
पूर्ण करने का भनुग्नह करे । 
पण्डित जी की विनति सुन कर पूज्य धाचार्य श्री --पण्डित जी 
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का ग्रन्थ वापिस करते हुये बोले-पण्डित जी ! प्राप के ग्रन्ध का 
यथाशक्य हमने परिशीलन कर लिया है। भ्रब झाप जहां से चाहें 
पूछले भर अपने मनोरथ को पूर्ण कर,लें। 

पूज्य श्राचार्य श्री का फरमान सुनकर पण्डित जी ने तब अपनी 
रुचि के अनुसार जब कुछ इलोकों का अभिप्राय पूछा तो पूज्य भा- 
चार्य श्री जिस श्लोक का आदिम प्रक्षर सुनते तत्काल वे वह सम्पूर्ण 
इलोक बोल देते और साथ ही उसका अभिप्राय समझा देते । भ्रा- 
चाय॑ श्री इलोकों का उच्चारण ऐसे कर रहे थे जैसे वे इलोक उनको 
पहले से हों याद हो, श्लोकों का ऐसा उच्चारण सुनकर पण्डित जी 
भ्राश्वयं-चकित रह गए, उन्होंने करबद्ध होकर प्रार्थना की, कि महा 
राज ! भाप श्री इलोक़ों का उच्चारण इस पद्धति से कर रहे हैं, ज॑से ये 
इलोक ग्राप श्री को पहले से ही याद हों । यह ग्रन्थ तो पहली बार 
भण्डार से बाहिर आया है, आप श्री ने ये इलोक कंसे याद कर 
लिये ? पण्डित जी की झाइचयंपूर्ण बात सुनकर पृज्य झ्राचायंदेव 
फरमाने लगे-- 

पण्डित जी | यह सत्य है कि भापके लाने से पूर्व हमने इस 
ग्रन्थ को कभी नहीं देखा झौर पढ़ा भो नहीं था, परन्तु ये श्लोक 
तो कल ही कण्ठस्थ किए हैं, भ्रब आपका सारा-का-सारा ग्रन्थ हमारे 
मस्तिष्क में आ गया है । 

श्रद्द॑य आचार्यदेव का प्रतिववन सुनकर पण्डित जी आइचय्य 
सागर में तिमग्न हो गए, और विचार करने लगे कि हजार हलोकों 
का ग्रन्थ एक दिन में ही कण्ठस्थ कर लिया भया है। बड़ी विचित्र 
बात है। यहां इलोकों का केवल उच्चारण करना कठिन हो रहा है 
और इन्होंने इन्हें स्मरण भी कर लिया है, फिर एक दिन में, इ्लोक भी 
दस-बीस नहीं | एक हज़ार हे? पण्डितजी के विस्मय की सीमा 
नहीं रही । भाचायंदेव की की बौद्धिक शक्ति का निराला चमत्कार 
देखकर पण्डित जी पूज्य आधचाये-देव के चरणों में नतमस्तक हो 
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शए । अन्त में, प्राभार प्रदर्शन करने के पश्चात्‌ उन्होंने अपना 
राह लिया। 

ऊपर की पंक्तियों में प्रतोतकालीन तथा वर्तमानकालोीन जितने 
भी उदाहरण प्रस्तुत किये गये हैं उन सबका एक ही उद्देश्य है, वह 
यह कि जिस व्यक्ति का ज्ञानावरणीय कम कमजोर है, शक्तिहीन है. 
उस की बौद्धिक शक्ति बहुत भ्रधिक बढ़ जाती है, दूसरे शब्दों में, 
जब व्यक्ति के आत्म-नम पर छाए हुये ज्ञानावरणीय कर्म के काले- 
काले घनघोर बादल फ़ट जाते हैं तक उस के लिए किसी पदार्थ का 
बोध प्राप्त करना कठिन नहीं रहता । इसके विपरीत, जिस व्यक्ति 
के आत्म-नभ परज्ञानावरणीय कर्म की काली-काली घनघोर धटाए' 
छाई रहती हैं उसकी बौद्धिक स्थिति इतनी खराब हो जाती है कि उसे 
का मस्तिष्कि जुरा भी काम नहीं करता, वह परीक्षा में पांच-पांच 
बार बंठने पर भी उत्तीणंता का मुख नहीं देख पाता, समझाने वाले 
उसे समझाते हैं, शिक्षा को विशेषताश्रों का उसके सामने बड़ी सुन्द- 
रता से वर्णन करते हैं तथा पठित लोगों को महानता के चमत्कार 
प्रस्तुत करते हैं तथाप्रि उस व्यक्ति पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता । 
जैसे कुत्ते की पू छऊ--बारह वर्ष तक भी सोधी करके किमी यन्त्र में 
रखी जाए, तथापि वह वहां से निकालने पर टेढो को टेढी रहतो है, 
इसी तरह ज्ञानावरणीय कर्म के जाल में फंसे हुए मनुष्य पर भी 
हजार शिक्षाह्रों का कोई प्रभाव नहीं पड़ता श्रौर वह अनपढ़ ही 
रहता है। 
क्ञानावरणीय कर्म के भेद- 


ज्ञान का अर्थ है--जानना | यह जीवात्मा जिस शक्ति के द्वारा 
संसार के समस्त पदार्थों का बोध प्राप्त करता है उसे ज्ञान कहते 
हैं। आत्मा की इस ज्ञानशक्ति को परदा बन कर जो शक्ति आवृत 
कर लेती है वह ज्ञानावरणीय कमे कही जाती है । पूज्य जेनाचार्यों 
ने ज्ञानावरणीय कर्म के स्वरूप का विवेचन करते हुये उस के-- १-- 
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मतिशानावरणीय, २--श्रतशानावरणोय, ३--अवधिशानावरणीद, 
४--सनःपर्याय-शानावरणीयव और ५--के वल-ज्ञानावरणीय ये पांच 
भेद बतलाये हैं। मतिज्ञानावरणीय आदि पदों का क्‍या भाव है? 
यह प्रग्निम पंक्तियों में निविदन किया जा रहा है। 


१, सतिज्ञानावरणोय-. 
जैन-शास्त्रों में ज्ञान पांच प्रकार का माना गया है, जैसे कि-१-- 
मतिज्ञान, २-श्रतज्ञान, ३-अवधिनज्ञान, ४-मनः पर्यायज्ञान और ५-- 
केवल ज्ञान । इन पाँच ज्ञानों में पहला स्थान मतिज्ञान का है। इन्द्रिय 
गैर मन को सहायता से योग्यदेश में रही हुई वस्तु को जानने वाला 
ज्ञान मतिज्ञान कहलाता है । इसे #प्राभिनिबोधिक ज्ञान भो कहते 
हैं। मतिज्ञान के तोन सौ चालीस भेद होते हैं। जो कम इन सब ज्ञान 
के भेदों का आवत्त कर लेता है उसे मतिज्ञानावरणीय कम कहा 
जाता है। 
किसी भो पदार्थ का जब हम बोध प्राप्त करते हैं, तव उस बोध 
को प्राप्त करने के लिए एक पद्धति का ग्रनुसरण करना पड़ता है, 
यह पद्धति अपनाएं बिना ज्ञात को उपलब्धि नहीं हो सकतो । जेसे 
सर्वप्रथम इन्द्रिय और पदार्थ का सम्बन्ध हंं।ता है, इसके प्रवन्तर 
इन्द्रिय का मन से सम्बन्ध जुडता है तत्पदचात्‌ ज्ञान की उपलब्धि 
होती है।इस सत्य को एक उदाहुरण से समझिए । कल्पना करो, 
हमारे सामने एक घड़ी पड़ी है, हम उसका ज्ञान प्राप्त करना चाहते 
है, तब उतत घड़ी को देखते हैं या श्राँखों मौर घड़ो का सम्बन्ध 
जुड़ता है, उसके अनन्तर भ्ांख शौर मन उन दोनों का सम्बन्ध 
चलता है | आंख जब मन के साथ सम्ब्नन्धित हो जाती है तब ' यह 





मे अभिमुलं-योग्यदेशे व्यवस्थित, नियतमर्थमिन्द्रियद्वारेण बुध्यते-परिच्छिनत्ति 
झात्मा येन परिणामविश्येबषण, स परिणाम विज्वेदों शानापर-पर्याय आाभि- 
निबोधिकम, । 


# १४४ + 


घड़ी है” इस प्रकार का ज्ञान होता है। यदि श्रांखों और मत का 
सम्बन्ध न जुड़े या किसी व्यवधान के कारण वह सम्बन्ध टूट जाये 
तो भले ही घडी आंगों के सामने स्थापित हो तथात्रि “यह घड़ी है” 
यह ज्ञान नहीं,हो सकता । श्रतः घडी का बोध प्राप्त करने के लिए 
जहां भांखों भ्रौर घड़ो का सम्बन्धित होना आवश्यक है वहां मन 
झौर आंखों का जुड़ना भी अत्यावश्यक है।इस चिन्तना से यह 
स्पष्ट हो जाता है कि “यह घड़ी है” यह जो ज्ञान होता है, इस ज्ञान 
की प्राप्ति में आंखें और मन ये दोनों सहायक बनते हैं। इसीलिए 
ज्ेनाचार्य फरमाते हैं कि जिस ज्ञान में आंब, नाक, रसना औौर स्पर्द 
थे इन्द्रियां तथा मन की सहायता की आवश्यकता पडे उस ज्ञान को 
मतिज्ञान कहते हैं। इस मतिज्ञान को पश्रावरण बनकर जो कम शक्ति. 
झावत या आराच्छादित करती है वह शर्ति मतिज्ञानावरणीयकर्म के 
नाम से व्यवहृत की जाती है। 


प्रत्यक्ष और परोक्ष-.. 


जेन-दृष्टि से ज्ञान के दो भेद भी होते हैं। जेसे कि १--प्रत्यक्ष 
झौर २--परोक्ष । जो ज्ञान इन्द्रिय झभौर मन को सहायता के बिना 
ही केवल भ्रात्मा की योग्यता के बल पर जीव को उत्पन्न होता है, उसे 
प्रत्यक्ष ज्ञान कहते हैं भ्रौर जो ज्ञान इन्द्रिय भऔर मन को सहायता से 
उत्पन्न होता है वह परोक्ष कहलाता है। मतिज्ञान शौर श्रृतज्ञान 
थे दोनों इन्द्रिय और मन की सहायता से उत्पन्न होने के कारण 
परोक्षाज्ञन तथा प्रवधि, मन पर्याय और केवल ये तीनों इन्द्रिय भौर 
मन की सहायता की श्रपेक्षा विना केवल आत्मा की योग्यता के बल' 
से उत्पन्न होने के कारण प्रत्यक्ष ज्ञान कहलाते हैं। न्यायशास्त्र वाले 
इन्द्रियजन्य ज्ञान को प्रत्यक्ष और हेतु तथा शब्दादि जन्य ज्ञान को 
परोक्ष कहते हैं, परन्तु जेनदशन को यह मान्यता इष्ट नही है । यह 
तो आत्ममात्र साक्षेप ज्ञान को प्रत्यक्ष भौर इन्द्रिय एवं मन कीं 
झपेक्षा रखने वाले ज्ञान को परोक्ष ज्ञान के रूप में देखता है 
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समतिशान के ३४० भेव..- 


मतिज्ञान इन्द्रिय और श्रनीन्द्रिय (मन) रूप निभित्त से पैदा 
होता है, भ्रतः यह इन्द्रियजन्य प्लौर अनीन्द्रिय-जन्य इन भेदों से दो 
प्रकार का होता है, भ्र्थात्‌ मतिज्ञान की प्राप्ति स्पर्शन, रसना, भाण, 
चक्षु: और श्रोत्र इत इन्द्रियों से होती है, इसलिये यह इन्द्रियजन्य और 
इस की उपलब्धि मन से भी होती है, भ्रतः यह ग्रनीन्द्रिय-जन्य भी 
होता है। मतिज्ञान के पुनः चार-चार भेद और होते हैं, जैसे कि 
१-अचब्रह, २-ईहा, ३-क्रवाय झोर ४-घारणा | इस तरह स्पर्शनादि पांच 
इन्द्रियां और एक मन इन छहों के अ्रवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा 
ये चार-चार भेद हो जाने से मतिज्ञान के २४ भेद बन जाते हैं। अव- 
ग्रह आदि पदों का अर्थ भी समझ लीजिए । नाम, जाति झ्रादि की 
विशेष कल्पना से रहित जो सामान्य मात्र का ज्ञान है, वह अवग्रह 
होता है। उदाहरणार्थ, गाढ अन्धकार में पांव को कुछ छू जाने पर 
सर्वप्रथम ऐसा बोध होता है कि यह कुछ है । इस बोध में वस्तु क्या 
है ? यह मालूम नही देता, इस प्रकार का भअ्रव्यक्त, अस्पष्ट ज्ञान अब- 
ग्रह कहलाता है । अवग्रह के द्वारा ग्रहण किए हुए सामान्य विषय को 
विशेषरूप से निश्चित करने के लिए जो विचारणा चलती है, उसे 
ईहा कहते हैं। जँसे पांव को किसी वस्तु का स्पर्श हो जाने पर विचार 
करना कि यह रस्सी का स्पर्श है, या सप॑ का ? यह स्पर्श तो रस्सी का 
होना चाहिए, क्योंकि यदि यह सर्प होता तो स्पर्श होते ही वह डंक मार 
देता ? इस तरह की संशयपूर्ण विचारणा या संभावना ईहा कहलाती है 
ईहा के द्वारा ग्रहण किए हुए विशेष का कुछ भ्रधिक झ्रवधान-एकाग्रता 
से जो निश्चय होता है, वह निश्चय अवाय कहलाता है। जैसे-किसी 
वस्तु का पांव को स्पर्श हो जाने पर “यह रस्सी है, या यह सप॑ है 
यह चिन्तन कुछ क्षणों तक चलता है, कुछ क्षणों के भ्रनन्‍्तर विचार 
करने से ऐसा निईचय हो जाता है कि यह तो रस्सी का ही स्पर्श है, 
सर्प का नहीं। यही निश्चय अवाय होता है। श्रवायरूप निश्चय 
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कुछ काल तक कायम रहता है, फिर विषयान्तर में मन के चले जाने 
पर वह निश्चय लुप्त हो जाता है, परन्तु जाता-जाता वह ऐसे संस्कार 
डाल देता है कि जिस से श्रामे कभी कोई योग्य निमित्त मिलने पर 
इस निश्चित विषय का स्मरण हो आ्राता है। निश्चय की यह सतत 
चारा, तज्जन्य संस्कार और संस्कारजन्य स्मरण, यह सब मतिव्या- 
पार धारणा माना गया है। 
अवग्रह दो प्रकार का होता है। जसे कि-१-व्यञ्जनावग्रह श्रौर २० 
अर्थावग्रह | पदार्थ के अव्यक्त ज्ञान को अर्थावग्रह कहते हैं। इस में 
'चदार्थ के वर्ण, गन्ध आदि का ज्ञान होता है, इसकी स्थिति एक समय 
की होती है । भ्र्थावग्रह से पहले होने वाला अत्यन्त प्रव्यक्त ज्ञान 
व्यव्जनावग्रह कहलाता है। यह नेत्र और मन को छोड़ कर शेष चार 
इन्द्रियों से होता है। इस की जघन्य स्थिति झावलिका के असंख्यात 
'भाग की और उत्कृष्ट २ से & शवासोच्छवास# तक है। 
ज्ञान के आविर्भाव के मन्द और पदु ये दो क्रम होते हैं। मन्द- 
क्रम में ग्राह्मवियय के साथ उस-उस विपय की ग्राहक उपकरणेन्द्रिय 
का व्यञ्जन- संयोग होते ही ज्ञान का आविर्भाव होता है ! उपकर- 
णेन्द्रिय क्या होती है ? यह भी समझ लेना आवश्यक है। इन्द्रियों 
के दो प्रकार माने गए है-द्रव्य और भाव। पुए्गलमय जड़ इन्द्रियां 
द्रब्पेन्द्रिय हैं और झ्रात्मिक परिणामरूप इन्द्रियां भाव-इन्द्रिय कहलाती 
हैं। द्रब्येन्द्रिय के-१-निवुत्ति और २-उपकरण ये दो भेद होते हैं। 
शरीर के ऊपर दिखाई देने वाली इन्द्रियों की श्राकृतियां जो पुदुगल- 


#नेत्र को बन्द करके तत्काल खोलने में असर्यात समय लगते हैं, ऐसे असं- 
ख्यात समयों की एक आवलिका, ३७७३ अआवलिकाओों का एक श्वास (तीरोगी 
मनुष्य का), ३७७३ इवासोच्छूवासों का एक मुहूत्त' (दो घड़ी, ४८ मिष्ठ), 
३० मुह्तों का एक अ्रहोरात्र, (रात-दिन), १४ भ्होरात्रो का एक पक्ष, दो 
थक्षों का एक मास, २ मासों की एक ऋतु, २ ऋतुओं का एक शभ्रयन, २ 
अयनों का एक सम्बत्सर, ५ सम्बत्सरों का एक युग होता है । 
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स्कन्धों की विशिष्ट रचनारूप हैं, उन को निदृत्ति--इन्द्रिय और 
निवृत्ति-इन्द्रिय की बाहिरी और भीतरी पौदगलिक शक्ति, जिस के 
बिना निवृत्ति-इन्द्रिय ज्ञान पैदा करने में प्रसमर्थ हैं, उसी को उपकर- 
रोन्द्रिय कहते हैं। भावेन्द्रिय भी लब्धि श्र उपयोग रूप द्वविध 
होतो है। मतिज्ञानावरणीय कर्म भादि का क्षयोपशम जो एक प्रकार 
का आत्मिक परिणाम होता है, लब्धि-इन्द्रिय है, तथा लब्धि, निवृत्ति 
और उपकरणा इन समस्त इन्द्रियों के मिलने से रूपादि विषयों का 
सामान्य या विशेष जो बोध होता है, वह उपयोगेन्द्रिय है। कहा जा 
रहा था कि ज्ञान के मन्द क्रम में ग्राह्म विषय के साथ उस-उस विषय 
की ग्राहक उपकरणन्द्रिय का व्यञ्जन-संयोग होते ही ज्ञान का प्रादुर्भाव 
होता है। आरस्भ में ज्ञान की यह मात्रा इतनी स्वल्प होती है कि उस 
से-“यह कुछ है-” ऐसा सामान्य बोध भी नहीं होने पाता, परन्तु 
ज्यों-ज्यों विषय और इन्द्रिय का संयोग परिपुष्ट होता चला जाता 
है, त्यों-त्यों ज्ञान की मात्रा भी बढती चली जाती है, उक्त व्यञ्जन- 
संयोग के साथ कुछ काल में तज्जनित ज्ञानमात्रा इतनी भ्रधिक परिपुष्ट 
हो जाती है कि जिससे विषय का-“कुछ है-”” ऐसा सामान्य बोध होने 
लगता है, यही सामान्य बोध भ्रर्थावग्रह होता है। इस श्र॒र्थावग्नह का 
पूर्ववर्ती ज्ञानव्यापार जो उक्त व्यञ्जन से उत्पन्न होता है और उस 
व्यंजन की पुष्टि के साथ क्रमश: होता जाता है। वह सब 
ब्यंजनावग्रह कहलाता है । व्यंजन सास होने से बर व्यंजनाव- 
ग्रह कहा गया है। यह व्यंजतावग्रह नामक दीथे ज्ञानव्यापार उत्तरोत्तर 
पृष्ट होने पर भी इतना अल्प होता है कि इससे विषय का सामान्य 
बोध तक नहीं होता । इस को अभ्रव्यक्त-तम, अव्यक्त-तर, श्रव्यक्त 
ज्ञान कहते हैं। यह व्यंजनावग्रह श्रोत्रेन्द्रिय, प्राणेन्द्रिय, रसनेन्द्रिय 
श्र स्पर्शनेन्द्रिय के द्वारा होता है, फलत: न्यंजनावग्रह के चार भेद 
होते हैं। २४ पिछले और चार ये, ये सब भेद मिलाने से इन की संख्या 
२८ होती है। ये २८ मतिज्ञान के मूल भेद माने जाते हैं । 

मतिज्ञान के २८ भेद द्वांते हैं, यह ऊपर बताया जा चुका है | इन 
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२८ भेदों के पुनः १२ भेद होते हैं। जेंसे कि-१- बहुप्राही, २-अल्पग्राही, 
३-बहुविधग्राही, ४-एकविधग्राही, ५-क्षिप्रश्राही, ६-पअक्षिप्रग्राही, ७- 
अनिश्चित-ग्राही, प-निश्चित-ग्राही -असंदिग्ध-्राही, १०-संदिग्धग्राही 
३१-भ्र्‌ वत्राही और १२-अध्न वग्राही । 

बहु अनेक को और अल्प एक को कहते हैं । दो या दो से अधिक 
थदार्थों को जानने वाले भ्रवग्नह, और ईहा आदि चारों ज्ञान बहुग्राही 
अवग्रह, बहुप्राहिणी, ईहा, बहुम्राही श्रवाय और बहुग्राहिणी धारणा 
कहलाते हैं। और एक पदार्थ को अपना विषय बनाने वाले चारों 
मतिज्ञान अल्पग्राही अवग्रह, श्रल्पग्राहिणी ईहा, अल्पग्राही श्रवाय 
और अल्पग्राहिणी धारणा, इन नामों से व्यवहृत किए जाते हैं । 

जहा विध का अथ है-अनेक प्रकार से, और एकविध शब्द-“एंक 
अकार से” इस श्रर्थ का बोधक है । जैसे झ्राकार, प्रकार, रूप, रंग 
या मोटाई आदि में विविधता रखने वाले पदार्थों को जानने वाले 
उक्त चारों ज्ञान क्रम से बहुविधग्राही भ्रवग्रह, है 0408५ विधग्राहिणी ईहा, 
जहुविधग्राही श्रवाय और बहुविधग्राहिणी घारणा और आकार, प्रकार, 
आदि में से एक ही प्रकार के पदार्थ को जानने वाले वे ज्ञान क्रमश! 
एकविधग्राही अवग्रह, एकविधआहिणी ईहा, एकविधग्राही श्रवाय 
और एकविघग्राहिणी धारणा रूप माने जाते हैं । 

बहु तथा ग्नल्प का अभिप्राय व्यक्ति की संख्या से है, श्रौर बहुविध 
तथा एकविघ का हाद॑ प्रकार, किस्म या जाति की संख्या से है। 
डन दोनों में यही अन्तर समभना चाहिये । 

शीघ्र जानने वाले चारों मतिज्ञान क्षिप्रग्राही भ्रवग्रह श्रादि और 
पिलम्ब से जानने वाले ये ज्ञान अक्षिप्रग्राही अवग्रह आदि कहलाते 
हैं। यह देखा जाता है कि इन्द्रिय, विषय झादि सब बाह्य सामग्री 
बराबर होने पर भी सिर्फ #क्षमोपशम की पढुता के कारण एक 

#उदय में झाए हुए कर्म का क्षय और भअनूदोर्ण भरश का विपाक की 
अपेक्षा उपदाम होना-ठदय में न जाना क्षयोपत्षम कहलाता है । 


४१५६ : 


मनुष्य उस विषय का ज्ञान जल्दी कर लेता है भौर क्षयोपशम की 
मन्दता के कारण दूसरा मनुष्य देरी से कर पाता है । 

अनिश्चित का भ्र्थ हेतु द्वारा असिद्ध वस्तु से है, निश्चित का 
मतलब हेतु द्वारा सिद्ध वस्तु से है। ज॑से-पूर्व में अनुभूत शीत, कोमल 
और स्तिग्ध स्पर्शरूप लिंग से वर्तमान में जुई के फूलों को जानने 
वाले उक्त चारों ज्ञान क्रम से निश्चितग्राही [सलिगग्राही | भ्रवग्रह्‌ 
झ्रादि और उक्त लिग के बिना ही उन फूलों को जानने वाले अनि- 
श्रितग्राही (अलिगग्राही) अवग्रह आदि कहलाते हैं । 

असंदिग्ध का मतलब निश्चित से और सदिग्ध का मतलब अनि- 
दिचत से है। ज॑ंसे यह चन्दन का ही स्पर्श है, फूल का नहीं, इस प्रकार 
से स्पर्श को निश्चित रूप से जानने वाले उक्त चारों ज्ञान निश्चित- 
गआही श्रवग्रह आदि कहलाते है। तथा यह चन्दन का स्पर्श होगा या 
फूल का ? क्‍योंकि ये दोनों शीतल होते है। इस प्रकार से विशेष की 
अनुपलब्धि के समय होने वाले संदेहयुकत चारों ज्ञान अनिश्चितआही 
अवग्नमह आदि कहलाते हैं । 

ध्रूव का मतलब अवश्यंभावी ओर अश्नूव का मतलब कदाचिदु- 
भावी से है। यह देखा गया है कि इन्द्रिय और विषय का सम्बन्ध 
तथा मनोयोगरूप सामग्री समान होने पर भी एक मनुष्य उस विषय 
को भवद॒य ही जान लेता है और दूसरा उसे कभी जान पाता है, 
कभी नहीं । सामग्री होने पर विषय को अवरय जानने वाले उक्त 
चारों ज्ञान श्र वग्राही अवग्रह श्रादि कहलाते हैं, और सामग्री होने 
पर भी क्षयोपशम की मन्दता के कारण विषय को कभी ग्रहण करने 
वाले और कभी न ग्रहण करने वाले उक्त चारों ज्ञान प्रप्नूवग्राही 
अवग्रह भ्रादि माने जाते हैं । 


बताया जा चुका है कि पांच इन्द्रियां भौर मन इन सब के अर्था- 


वग्नह भ्रादि चार-चार भेद हो जाने से तथा इन में चार व्यंजना- 
वग्नह मिलाने पर इन भेदों की संख्या २८ बनती है, इन २८ भेदों को 


॥१६० : 


बहु और अल्प आदि १९ भेदों से गुगा कर छेने पर ये ३३६ हो जाते 
हैं। इस तरह मति-ज्ञान ३३६ प्रकार का सम्पन्न होता है । 

ऊपर की पंक्तियों में बहु, श्रल्प आदि जो बारह भेद कहे गए हैं, ये 
पदार्थ के विशिष्टरवरूप का वोध कराते हैं। भ्रर्थावग्रह का विषय तो 
सामान्यमात्र है, इसलिए वे अर्थावग्रह में कैसे संघटित हो सकते हैं ? 
इस प्रशइन का समाधान प्राप्त कर लेना भी आवश्यक है। अर्थावग्रह 
दो प्रकार का माना गया है-१-व्यावहारिक और २-नैरचयिक | 
बहु और अल्प आदि जो बारह भेद कहे गए हैं वे प्रायः व्यावहारिक 
भ्रथावग्रह के ही समझने चाहियें, नैश्चयिक के नहीं! क्योंकि नैरच- 
यिक भ्रर्थावग्रह में जाति-गुरा-क्रिया-शुन्‍्य सामान्य मात्र प्रतिभासित 
होता है इसलिए उस में बहु, अल्प आदि विशेषों के ग्रहण का संभव ही 
नहीं है। नेश्चयिक और व्यावहारिक श्र्थाग्रह में इतना ही श्रन्तर होता 
है कि जो श्र्थावग्रह पहले पहल सामान्यमात्र को ग्रहण करता है वह 
नेइचयिक और जिस-जिस विशेषग्राही श्रवायज्ञान के वाद श्रन्यान्य 
विशेषों की जिज्ञासा और अवाय होते रहते हैं वे सामान्‍्य-विशेष-पग्राही 
झवायज्ञान व्यावहारिक ग्रर्थावग्र ह हैं। वही अवायज्ञान व्यावहारिक 
अर्थावग्रह नहीं होता, जिसके बाद अन्य विश्येषों की जिज्ञासा न हो + 
अन्य सभी अ्रवायज्ञान जो अपने बाद नये-नये विशेषों की जिज्ञासा 
पैदा करते हैं, वे व्यावहारिक भ्रर्थावग्रह माने गये हैं । 


अर्थावग्रह के बहु, भ्रत्प आदि उक्त वारह भेदों के व्यावहारिक 
अर्थावग्रह ही लेने चाहिए, नइचयिक नहीं, यदि इस बात को मान 
कर चलते हैं तो मतिज्ञान के ३३६ भेद संगत नहीं बैठते, क्योंकि २८ 
प्रकार के मतिज्नानों के बारह-वारह भेद गिनने से ३३६ भेद बनते हैं, 
इन २६ प्रकारों में चार व्यंजनावग्रह भी आते हैं जो नैर्चयिक भ्रर्था- 
बग्रह के पूर्ववर्ती होने से भत्यन्त अव्यक्तरूप हैं, इसलिए उनके बारह- 
बारह कुल ४८ भेद निकाल देने पड़ेंगे? इस प्रइन का उत्तर भी समझ 
लेना आवदयक है। भ्र्थावग्रह में तो व्यावहारिक को लेकर उक्त 
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बारह भेद स्पष्टतया घटाए जा सकते हैं, इसलिए स्थूल हृष्टि से 
वैसा उत्तर दिया गया है। वास्तव में नेश्चयिक भअर्थावग्रह और 
उसके पूव॑वर्ती व्यंजनावग्रह के भी १२-१२ भेद समझ लेने 
चाहियें। सो कार्य-कारण की समानता के सिद्धान्त पर श्रर्थात्‌ घ्या- 
वहारिक श्रर्थावग्रह का कारण नेइवयिक श्रर्थावग्रह है श्रौर उस का 
कारण व्यंजनावग्रह है। अब यदि व्यावहारिक श्रर्थावग्रह में स्पष्ट 
रूप से बहु, अल्प श्रादि विषयगत विह्षेषों का प्रतिभास होता है तो 
उसके साक्षात्‌ कारणभूत नेश्चयिक श्रर्थावग्रह और व्यकहित कारण 
व्यंजनावग्रह में भी उक्त विशेषों का प्रतिभास मानना पड़ेगा, जो कि 
वह प्रतिभास अस्फुट होने से दुर्शेय है। भ्रस्फुट हो या स्फुट, यहां सिर्फ 
संभव की अपेक्षा स उक्त वारह-वारह भेद गिनने चाहियें ।# 
बुद्धि के चार भेद -- 

कहा जा चुका है कि मतिज्ञान को आभिनिबोधिक ज्ञान भी कहते 
हैं, इसके श्रुतनिश्चित और अश्रुतनिश्चित ये दो भेद होते हैं। जो श्रृत- 
ज्ञान से सम्बन्धित मतिज्ञान है, वह श्रुतनिश्चित-परभिनिबोधिक और 
जो तथाविध क्षयोपशम भाव से उत्पन्न हो वह अश्वतनिश्रचित-आराभिनि- 
वोधिक ज्ञान कहलाता है। अश्रुतनिश्चित-आभिनिवोधिक ज्ञान के चार 
प्रकार होते हैं। जेसे कि-१-औत्यातिकी बुद्धि, २-वेनयिकी बुद्धि, ३ 
कमंजा बुद्धि और ४-पारिणामिकी बुद्धि । औत्पातिकी आदि शब्दों 
की अर्थविचारणा इस प्रकार है-- 
१-प्रौ्षातिकी बुद्धि- 

बिना देखे, बिना सुने और विना सोचे हुए पदार्थों को सहसा 
ग्रहरा करके कार्य को सिद्ध करने वाली औत्पातिकी बुद्धि होती है॥ 
इस बुद्धि में व्यक्ति को ऐसी बात सूफती है कि बह तत्काल प्रश्न- 
कर्ता को मौन करवा देता है, स्फुरणाशक्ति की प्रबलता ही इस की 
भ्रपनी विशेषता होती है । इस बुद्धि का धनी व्यक्ति बड़ा हाजिर- 


# पण्डित सुखलाल जी के तत्त्वायंसूत्र से साभार उद्धूत । 
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जबाब होता है । इस बुद्धि का हा समझाने के लिए श्री ननन्‍दी सूत्र में 
झनेकों उदाहरण दे रखे हैं। वहाँ लिखा है कि नट-पुत्र रोहक बड़ा 
प्रतिभाशाली बालक था, एक दिन वह रोहक, नदी के किनारे बेठा था, 
वहां रेत पर उसने सामने दिखाई दे रही राजधानी का नकझश्ा तेयार 
किया, इधर भ्रचानक राजा घोड़े पर सवार हो कर आरहा था, अपने 
नकझे के उपर से उसे आते देखकर रोहक बोला-ओो झाने वाले | इधर 
से मत आओ, यह राजभवन है, यहां बिना श्राज्ञा के श्राना निषिद्ध 
हैं। यह सुनकर नरेश बडे विस्मित हुए, अपने घोड़े से नीचे उतरकर 
राजा ने जब वह नक॒शा देखा, तो उन के आइचर्य की सीमा नहीं 
रही । नकशा सर्वथा यथार्थ था। राजा ने रोहक का नाम, ठिकाना 
ग्रादि सब परिचय प्राप्त किया और वहाँ से चलकर अपने महल में 
आया । राजा रोहक की बौद्धिक शक्ति से बड़ा प्रभावित हो रहा था, 
फलत: उस ने विचार किया कि मेरे ४६६ मंत्री हैं, यदि इन के ऊपर 
एक श्र कुशाग्रबुद्धि महामंत्री नियुक्त कर दिया जाए तो मैं सुख- 
पूर्वक राज्य का संचालन कर सकता हूं'। वालक रोहक कितना 
बुद्धिमान है ? यह देखना चाहिए। यदि यह बुद्धिशाली प्रमाणित 
हो जाए तो महामंत्री के सिहासन पर इसे ही बिठा दिया जायगा । 
राजा ने रोहक की जिस तरह परीक्षा ली थी, उसे एक दो उदाहरणों 
से प्रस्तुत करता हूँ | ये सव औत्पातिकी बुद्धि के उदाहरण हैं । 
१-रेत के रस्से.... 


राजा ने नटपुत्र रोहक की बौद्धिक परीक्षा करने के लिए गाँव 
वालों को आदेश दिया कि तुम्हारे गांव का रेता बहुत बढ़िया है, झतः: 
उस का एक रस्सा बना कर शीघ्र भेजो । राजा का आदेश पाकर 
गांव वाले हैरान रह गए। भला रेत का रस्सा भी होता है ? यह कौन 
बनाएगा ? नटपुत्र रोहक बड़ा बुद्धिशाली बालक है, गांव वालों को इस 
बात का पता था, फलत: लोगों ने रोहक से राजा के आदेश की सारी 
को सारी घटना कह सुनाई । रोहक बोला-चिन्ता न करो, मैं श्रभी इस 


। १६३: 


समस्या का समाधान किए देता हु । उस ने राजा को समाचार भेज 
दिया कि हम सब नट हैं, नाचना-गाना ही हम जानते हैं, रस्से बनाने 
का धन्धा हमारा नहीं है, परन्तु झपका आदेश है, और उस का पालन 
करना हमारा धर्म है। भ्रतः विनीत प्रार्थना है कि श्राप रेत के रस्से 
का एक नमूना भेज दे, उसके समान रस्सा तेयार करके भेज दिया 
जायगा । राजा यह उत्तर पाकर निरुत्तर होगए । 


२ -मोठे जल वाला कप- 

एक दिन राजा ने फिर गाव वालों को आदेश दिया कि तुम्हारे 
गाव के कप का पानी बड़ा मीठा है, भरत: उसे महलों में पहुँचाशो, 
अन्यथा सारे गांव को उजाड़ दिया जाएगा । राजा के इस भ्रादेश को 
सुनकर सभी ग्रामीण चिन्ता के सागर में निमग्न होगए। भला क्ृप 
भी कोई गाय या भैस है, जिस को शहर में भेज दिया जाए ? अन्त में, 
गाव वालों ने रोहक से इस समस्या का समाधान पूछा। रोहक बोला- 
राजा के पास समाचार भेज दो कि आप की आाज्ञा स्वंथा शिरोधाय॑ 
है, परन्तु हमारा कप ग्रामीण है, उस ने नगर कभी देखा नहीं है, महल 
का मार्ग भी उसे ञ्राता नही है, ग्रामीण होने से नगर में आने के लिए 
उसे लज्जा भी अनुभव हो रही है। प्रत. कृपया आप अपने नगर-क्ृप 
को हमारे गाँव में भेज देवे । उसके साथ हम अपना ग्रामीण-क्ृप भेज 
देंगे। रोहक के कथनानुसार यह समाचार जब राजा के पास भेजा 
गया तो राजा रोहक के बौद्धिक चमत्कार से बड़ा ही चमत्कृत हुआ । 

श्री नन्‍्दीसूत्र मे, रोहक कुमार के भ्रनेकों ऐसे उदाहरण दे रखे हैं, 
जो उस की औत्पातिकी बुद्धि का भली-भाँति परिचय करा रहे हैं। 
इसी औत्पातिकी बुद्धि के प्रभाव से नटपुत्र रोहक एक दिन नगर-नरेश 
के हृदय-सिंहासन पर आसीन होने में सफल हो गया और अन्त में 
वह राज्य के महामंत्री पद पर प्रतिष्ठित कर दिया गया। नठपुत्र रोहक 
की भांति महामंत्री श्रभय कुमार भी औत्पातिकी बुद्धि के धनी थे। 
“ग्रकबर-वी रबल-विनोद” नामक पुस्तक में राज्यमंत्री बीरबल के भी 
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ऐसे झनेकों कथानक देखने में झाते हैं, जिनसे वीरबल की श्रौत्पातिकी 
बुद्धि का स्पष्टता के साथ परिचय प्राप्त हो जाता है। 
२--वैनयिकी बुद्धि... 
सन्तजनों, गुरुजनों तथा वृद्ध-जनों की विनीतता से, सेवा तथा 
शुश्नूषा से प्राप्त होने वाली बुद्धि वैनयिकी बुद्धि कहलाती है। जो 
साधक विनय-धर्म की आराधना करते हैं, श्रस्मिता और मद की 
भावना से दूर रह कर माता, पिता ग्रुर, आचाय॑, उपाध्याय, साधु 
और भश्रपने से वयोबृद्ध व्यक्तियों की विनय-भक्ति एवं उन का भ्रादर 
करते हैं, उन की सुखसुविधाश्रों का पूर्ण-रूपेणा ध्यान रखते हैं, उन 
साधकों को विनय-जन्य जो सूकबृूझ् अ्रधिगत होती है, उसे बैनयिकी 
बुद्धि कहते हैं । 
१-पुरु के दो शिष्य- 
जैनागमों ने विनय को धर्म का मूल #फरमाया है। जैसे मूल के 
विना वृक्ष नहीं टिकता, वैसे विनय के विना धर्म की स्थिति नहीं 
होती, भ्रत: जो व्यक्ति धर्म की झराघना करना चाहता है, उसे सर्व- 
प्रथम अपने को विनीत बनाना पड़ता है। विनीतता से उन्मुक्त और 
भ्रहंकार से युक्त व्यक्ति न तो धर्म के क्षेत्र में सफल होता है और नाँहि 
उसे व्यावहारिक-सांसारिक क्षेत्र में ही सफलता उपलब्ध होती है, 
क्योंकि विनय की आराधना व्यक्ति की बुद्धि को सात्त्तिक और प्रशस्त 
बनाती है, जब कि अविनय, उद्दण्डता या उच्छुद्धलता व्यक्ति की बद्धि 
का स्वास्थ्य ही विगाड़ देती है, उसमें सूमबूफ उत्पन्न नहीं होने देती, 
उसका सोचा या कहा हुआ फलादेश कभी सफल नहीं हो पाता । इस 
तथ्य को एक उदाहरण से समभिये-- 
गुरु के दो शिष्य थे, गुरुदेव दोनों को समानरूप से निमित्त-शास्त्र 
पढाया करते थे । दोनों शिप्यो में एक विनीत था, गुरुदेव का श्राज्ञा- 
कारी भ्रौर उनकी विनय-भक्ति करने वाला ----7-- भक्ति करने वाला था, इसके विपरीत, दूसरा 


# धम्मस्स विश मूल” । दशवकालिक सूत्र भ्र० € उ० २, गाया २। 
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शिष्य अविनीत था, गुरु की आज्ञा की कभी भी परवाह नहीं करता 
था, जो चाहता था, वहीं करता था। एक बार ये दोनों शिष्य नगर 
के बाहिर तालाब के किनारे वटवृक्ष के नीचे विश्राम कर रहे थे। 
उसी समय एक वृद्धा सिर पर पानी का घड़ा रखे उनके सामने आई | 
बुढिया इन दोनों गुरुभाइयों को जानती थी, उसे पता था कि ये दोनों 
बड़ ऊंचे, आचारनिष्ठ गुरु के शिष्य हैं, पठित भी हैं। बुढिया के 
मन में, विदेश गए पुत्र का पत्र न आने के कारण बड़ी उदासीनता 
थी, योग्य गुरु के योग्य शिष्यों को देखकर बुढिया ते अपने मन का बोझ 
हलका करने का बड़ा सुन्दर अवसर समझा । उस ने कहा-महात्मन्‌ ! 
मेरा पुत्र विदेश गया हुआ है, उसका कोई समाचार नहीं झाया, कभी 
पुत्र का दर्शन हो सकेगा ? कृपा करो, मेरा मन बड़ा उदास हो रहा 
है, मेरी उदासी दूर करो । जब बुढिया यह प्रन्‍न कर रही थी, उसी 
समय उस के सिर पर रखा हुआ पानी का घड़ा भूमि पर गिर 
जाता है, और गिरते ही टूट जाता है | बुढिया के घड़े की यह दम 
देख कर भ्रविनीत शिष्य से रहा नहीं गया, वह तत्काल बोल उठा-- 
बुढिया [ तुझे पुत्र के दर्शन नही हो सकेंगे । यह बात सुनते ही बुढिया 
चीख उठी, बुढिया की यह दयनीय दशा देख कर विनीत शिष्य बोले- 
माई ! चिन्ता न कर, तेरा पुत्र तुझे भ्रवश्य मिलेगा, संभव है, वह घर 
ही झ्ाया बेठा हो । बुढिया का इतना सुनना था कि उस का मुख» 
कमल सूर्यमुखी कमल की भाति खिल उठा, वह सीधी अपने घर गई, 
तो क्‍या देखती है, सचमुच उस का पुत्र घर पर आया हुआ है। पृत्र- 
दशशन होते ही बुढिया आनन्द-विभोर हो उठी। पुत्र घर आया है या 
नहीं ? यह देखने के लिए दोनों गुरुभाई भी बुढ़िया के पीछे-पीछे आा 
रहे थे । प्रविनीत शिष्य ने जब पुत्र को घर बैठे देखा तो बड़ा 
लज्जित हुआ, झौर विचार करने लगा कि मालूम होता है, गुरुदेव ने 
मुझे अच्छी तरह नहीं पढाया परन्तु इसका वे ध्यान के साथ शिक्षण 
कराते हैं, भ्रन्त में, दोनों शिष्य गुरुदेव के चरणों में उपस्थित हुए । 
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झविनीत शिष्य ने समस्त घटना सुनाते हुए भ्रपने को अच्छी त्तरह 
शिक्षित न करने का गुरु महाराज को उपालंभ दिया। उपालंभ को 
बात सुन कर गुरुदेव फरमाने लगे कि पहले अपनी-अपनी बात कहो । 
अविनीत शिष्य बोला--बुढिया के गिरे घट को देखकर मैंने विचार 
किया कि जब इस का घड़ा ही फूट गया है, तब इस को पुत्र-दर्शन रूप 
घट के दर्शन कैसे हो सकते है ? इस के झ्नन्तर विनीत शिष्य कहने 
लगा कि गुरुदेव ! प्रश्न के साथ ही घट के गिर जाने के कारण मैंने 
सोचा-यह घड़ा मिट्टी से उत्पन्न हुआ है, उसी में जा मिला है और घड़े 
का पानी, पानी में जा मिला है, जब यहां सजातीय तत्त्व सजातीय तत्त्व 
से मिल रहे हैं, तो मैंने जान लिया कि मां का पुत्र मां से भ्रवश्य मिलेगा । 
विनीत शिष्य की बात सुनकर गुरुदेव उसकी बुद्धि की सराहना करते 
हुए अविनीत शिष्य से फरमाने लगे--बेटा! मेरा इस में क्या दोष है ? 
जैसे निमित्तशास्त्र इस को पढाया जाता है, वैसे ही तुम्हें पढाया जाता 
है। मेरे पढाने में कोई भ्रन्तर नहीं है । अन्तर केवल तुम्हारी बुद्धि का 
है। एक बात का ध्यान रखो, जो विद्यार्थी विनय से पढता है, गुरु को 
प्रादरास्पद मान कर विद्या का भ्रध्ययन करता है, उसे जो बुद्धि प्राप्त 
होती है, वह सात्त्विक भौर सकल मनोरथों को सफल बनाने वाली 
बुद्धि होती है। विनय से उत्पन्न वैनयिकी बुद्धि की सुूझबूक सदा 
सफल रहती है, किन्तु विनयहीन भ्रविनीत की बुद्धि किसी भी मनोरथ 
की साधिका नहीं होती है, उससे उत्पन्न होने वाली सूभबूम से व्यक्ति 
की कामना कभी पूर्ण नहीं हो पाती । 


वेनयिकी बुद्धि किस तरह का्यंसाधिका होती है? यह ऊपर के 
उदाहरण में स्पष्ट कर दिया गया है। इस उदाहरण से यह प्रेरणा 
प्राप्त होती है कि विवेकशील मनुष्य को गुरुजनों की विनय एवं उन 
की सेवा-शुश्रूषा करनी चाहिए, आज्ञा का पालन करना चाहिए 
ताकि वह वनयिकी बुद्धि को भ्रधिगत करके अपने उद्देश्य में सफलता 
प्राप्त करता हुआ अपने ग्रुरुजनों को यशस्वी बना सके। कलिकाल 
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सर्वज्ञ आचार्य हेम-चन्द्र जी ने विनय के द्वारा ही अपने गुरुजनों से विद्या 
की सम्पत्ति से अपने-आप को सालामाल बनाया था। विनय कितनी 
महत्त्वशालिनी होती है ? यह बैनयिकी बुद्धि के सुखान्त परिणाम से 
भली-भाँति अवगत हो जाता है। 


बिनय के सात भेद... 


विनय शब्द की व्युत्पत्ति करते हुए संस्कृत के एक आचार्य 
लिखते हैं--विनोयते क्षिप्यते श्रष्ट-प्रकारं कमनिनेति बिनियः । अर्थात्‌ जिस 
से आठ प्रकार का कर्म-मल दूर हो उसे विनय कहते हैं। विनय की 
आराधना में दूसरे को उत्कृष्ट समझ कर उसके प्रति श्रद्धाभक्ति 
दिखलानो पड़ती है। जैनाचार्यों ने विनय के सात भेद बताए हैं-- 


१--शानविनय--ज्ञान, तथा ज्ञानी पर श्रद्धा रखना, इनकी भक्ति 
करना, २-दहशनविनय--दशनघारी (सम्यक्त्वी) की भक्ति करना, उन 
को देखकर खड़े होना, वस्त्रादि से सम्मानित करना । ३-जारिभ्रवितव- 
सामायिक आदि जो पंचविध चारित्र हैं, इन के प्रति श्रद्धाशील होना । 
४-मनविनय--मन की अशुभ प्रवृत्ति को रोकना, और शुभ प्रवृत्ति में 
उसे लगाना। क्रोध श्रादि दोषों से मन को पृथक्‌ रखना | क्षमा, 
सरलता आदि सदग्रुणों की सुगन्धि से मत को सुगन्धित बनाना। 
मन से आचायं, उपाध्याय भ्रादि महापुरुषों का मान करना। 
५-बचनविनय--वचन से गुरुजनों, वृद्धजनों की विनय करना, वचन की 
श्रशुभ प्रवृत्ति को रोकना, उसे शुभ व्यापार में लगाना, ६-क्ायविनय- 
शरीर से आचाये, उपाध्याय का मान करना, काया को पापमय 
व्यापार से हटाना और धर्ममय व्यापार में लगाना, सावधानी से 
चलना, बैठना, उठना, लेटना, इन्द्रियों और योगों की प्रवृत्ति करना । 
और ७-उपचारविनय--दूसरों को सुख प्राप्त हो इस उद्देश्य से बाह्य 
क्रियाएं करना, भ्रुरुजनों के पास रहना, उनकी इच्छानुसार चलना, 
दूसरे के द्वारा श्रपने ऊपर किए हुए उपकार का बढला चुकाना, 
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दुःखियों की रक्षा के लिए उन की गवेषणा करना, भ्रवसर देखकर 
चलना । 
बिनीत के लक्षण-. 


विनय के स्वरूप को लेकर ऊपर की पंक्तियों में निवेदन किया 
जा चुका है। विनयघर्म की आराधना करने वाले व्यक्ति को विनयी 
या विनीत कहा जाता है। विनीत व्यक्ति को किन-किन विशेषताओं 
से अपने को विशिष्ट रखना पड़ता है ? यह समझ लेना भी आवश्यक 
है। भगवान महावीर विनीत के चिन्ह संसूचित करते हुए फर- 
माते हैं-- 
भआाणानिद्देस-करे, गुरूणमुववाय-कारए | 
इ गियाकारसंपन्ने, से विणीय त्ति बुच्च॒इ ॥१॥ 
--उत्तराध्ययत्त सू० अ० १/१ 
“-जो व्यक्ति गुरुजनों की झ्राज्ञा का पालक है, उनके समीप रहने 
वाला है, उनके इंगित (भौह आ्रादि की चेष्टा) और आकार (मुख 
की झाकृति ) को समभने में समर्थ होता है, वह विनीत कहलाता है । 
भ्रह पण्णरसहि ठार्णाहू सुविणोए त्ति पवुच्चइ । 
नोयवित्ती अचबले, अभाई श्रकुऊहले ॥१॥ 
भ्रप्प॑ च भ्रहिक्खिवई, पबंधंच न कुव्वइ । 
मेत्तिज्जमाणो भयह, सुयं लडं न मज्जह ॥२॥ 
न य पावपरिक्लेवी, न य भित्त सु कुप्पइ । 
प्रपियस्स वि मित्तस्स, रहे कललाण मासइ ॥३॥ 
कलहु-इमर-वज्जए, बे. प्रभिजाइए । 
हिरिमं पड़िसंलोणे, सुविणोए त्ति वुच्चइ )।४॥ 
“-उत्तराध्ययन० ग्र० ११/१०,११-१२,१३ 
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... #्रह बातों से मनुष्य सुविनोत कहलाता है। जैसे कि १-नीचै- 
बुत्ति-तम्नता। गुरणों में भ्राते से जो बड़े हैं, विशिष्ट संयमी हैं, 
उनके सामने नज्-प्रवनत रहना । २-अचपलता-गुरुजनों के निकट चप- 
लता, चचलता न रखना, गुरुदेव बोल रहे हैं, उस समय मध्य में न 
बोलना, इधर उधर त ताकना, और व्यथं में इधर-उधर न घूमता । ३०७ 
निध्कपटता-मायाचार का सेवन न करना । ४-कुतृहलरहितता-लेल, तमाशा 
आदि कौतुकवर्घक बातों से रहित होना, या हँसी मजाक, हास्यवि« 
नोद से दूर रहना । ५-अधिक्षेप न करना-ज्ञान भ्रादि गुणों से श्रेष्य 
गुरुजनों का अपमान न करना। ६-प्रबन्धकलह उत्पन्न करने याली 
बात न कहना । ७-संत्नी-करने पर उसका वन ने करना । ८-निरकि 
सानता-श सत्र का ज्ञान प्राप्त करके अभिमान न करना । ६-पापपरिकषो 
न होना-गुरुजनों या दूसरों की भूल को इधर-उधर न फैलाना । १०- 
झान्ति रखना-हितषी मित्रों के सत्य मार्ग सुझाने पर या किसी ग्रनुचित 
कार्य से रोकने पर कुपित न होना । ११-ुजप्राहो होना- यदि अपग्रिय 
मित्र सामने न हो तयापि उसका गुणानुवाद करना, किसी की प्रत्यक्ष 
या परोक्ष में निन्दा न करना । १२-कलह-डमरवरकता हो--वाचनिक 
युद्ध कजह और काथिक युद्ध डमर कहलाता है, इन दोनों से रहित 
होना । १३-हछुलोनता हो--कुलीनता के योग्य गुणों को धारण करना । 
१४-लज्जाज्ीलता हो, वृद्धजनों या ग्रुरुजनों के सामने हंसी-दिल्लगी न 
करना, उन की लज्जा, शरम अनुभव करना और १५-अतिसंलोगता 
हो--जितेन्द्रियता और इन्द्रियों पर भ्रकृश रखना । 

विनय की महिमा महान है, धर्म-साधना का चरम और परम 
फल जो मोक्ष है, इस की उपलब्धि भो विनय के द्वारा हो होती है। 
इस लोक और परलोक, इन दोनों में सुख-शान्ति को प्राप्त करने का 
विनय से बढकर भ्रन्य कोई उपाय नहीं है। परन्तु एक बात अवदय 
समझ लेनी चाहिए कि विनय जितनी महान है, इस का आराधन 
करना उतना ही कठिन है, विनोतता के लिए मन को मारना पड़ता 
है, भ्रस्मिता का परित्याग करना अत्यावश्यक होता है। 
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३-कमंजा बुद्धि- 
बुद्धि के चार प्रकारों में तीसरा प्रकार कमजा है । कम अर्थात्‌ सतत 
अभ्यास और विचार से विस्तार की प्राप्त करने वाली बुद्धि कमंजा 
था काभिकी बुद्धि कहलाती है। जैसे सुनार, लुहार, किसान आ्रादि 
कर्म करते-करते अपने धन्धे में उत्तरोत्तर दक्ष एवं निपुण हो जाते हैं । 
नट अपने व्यवहार में काम करते-करते इतने होशियार हों जाते हैं 
कि रस्सी पर भी अनेकविध मनोरंजक खेल दिखला डालते हैं ! 
मिठाई घर में भी वनाई जाती है, और हलवाई भी उसे बनाता है, 
परन्तु जितनी सफाई और रोचकता हलवाई की वनी मिठाई में होती 
है, उतनी घर की बनी मिठाई में नहीं । कुम्भकार घड़े बनाता है, 
घड़ भी भनेक प्रकार के होते हैं, कोई वहुत बड़ा, कोई बहुत छोटा, 
किसी को बहुत सुन्दर चित्रों से चित्रित कर रखा होता है, भौर कोई 
स्ंथा चित्रहीन होता है, तथापि उन की सुन्दरता में कोई अन्तर 
नहीं भाने पाता, मिट्टी के खिलौने बनाने वाले शिल्पकार ऐसे-ऐसे देखने 
में आते है जो असली और नकली पदार्थों के भेद को भी समाप्त कर 
डालते हैं। असली भ्रखरोटों में यदि मिट्टी के नकली अखरोट रख 
दिए जाए' तो उन में कौन भ्रसली है और कौन नकली है ? यह पता 
लगाना भी मुश्किल हो जाता है। इन पंक्तियों के लेखक को अच्छी 
तरह स्मरण है कि एक बार जैनधम-दिवाकर, श्राचायंसम्राट्‌ गुरुदेव 
परमश्रद्ध य पृष्य श्री ध्रात्माराम जो महाराज के नेतृत्व में रोपड़ जाना 
हुआ । वहाँ एक मिट्टी के खिलौने बनाने वाला शिल्पकार रहता था। 
मुझे उसके घर जाने का अवसर मिला मैंने देखा-सामने कबूतरों का 
जोड़ा है। एक कबूतर है, एक कबूतरी है । दोनों बिल्कुल पास-पास खड़े 
हैं, एक दूसरा एक दूसरे को निहार रहा है। मेंने सोचा-हमारे जाने 
से कहीं यहाँ से ये उड़ न जाएँ, फलत: मैं जब दूसरे मार्ग से जाने लगा 
तो घर का मालिक कहने लगा कि आप कोई संकोच न करें, कबूतरों 
का मत खयाल करें । ये तो मिट्टी के बने हुए हैं। गृहस्वामी की बात 
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सुनकर मैं झ्राइचरयंचकित रह गया। कबृतरों में रंगों का विन्यात्त 
इतनी सुन्दर पद्धति से किया हुआ था कि उसमें स्वाभाविकला 
हृष्टिगोचर हो रही थी । इसके अतिरिक्त, चित्रकारों की तूलिका में भी 
कुछ निराला ही चमत्कार होता है, चित्रकारों के बनाएं ऐसे-ऐसे 
चित्र देखे हैं, जिनको देखकर ऐसा लगता है कि चित्रवाला साज्षात 
ही विराजमान हो रहा है। इन सब उदाहररों के उल्लेख से हम यह 
ग्रभिव्यक्त करना चाहते हैं कि एक ऐसी बुद्धि होती है, जो लगातार 
किए गए कर्म के अभ्यास से उत्पन्न होती है, वह बुद्धि कर्मंजा बुद्धि 
कही जाती है। सुनार, लुहार, किसान, हलवाई, कुम्हार, चित्रकार 
भ्रादि जितने भी लोग हैं ये काम-करते-करते अपने कामों में इतनी 
अधिक निपुणता प्राप्त कर लेते हैं कि कुछ कहते नहीं बनत्ता, यही 
निपुणता कर्मजा बुद्धि कहलाती है । 
४-पारिणामिकी बुद्धि-- 

झ्रति दी काल तक पूर्वापर पदार्थों के देखने भ्रादि से उत्पन्न 
होने वाला आत्मा का जो परिणाम है, उस से पैदा होने वाली 
बृद्धि है, उस को पारिणामिकी बुद्धि कहते हैं । देखा जाता है कि मनुष्य 
ज्यों-ज्यों बढ़ता है, आयु की दृष्टि से बड़प्पन को प्राप्त करता है, 
त्यों-त्यों वह अनुभव के क्षेत्र में भी श्रागे-आगे बढ़ता चला जाता है, 
भ्रपेक्षाकृत उस में दूरदर्शिता और गंभीरता भी प्रकट होने लगती है, 
युवक की भाँति उसमें अ्रकेला जोश ही नहीं रहता परन्तु होश भी आने 
लगता है। युवक में प्रायः जोश की अधिकता और होश की स्वल्पता 
होती है । इसके विपरीत, बृद्ध व्यक्ति में होश की अधिकता और जोश 
की स्वल्पता पाई जाती है। इसीलिए युवक की अश्रपेक्षा वयोवृद्ध 
व्यक्ति की सूझबूर में प्रायः झ्न्तर देखने को मिलता है, युवक ने केवल 
यौवन के दिन देखे होते हैं, उस ने बुढापे के दर्शन नहीं किए होते, 
परन्तु वृद्ध व्यक्ति ने गुवावस्था और वृद्धावस्था दोनों के दर्शन कर 
रखे होते हैं, परिणामस्वरूप वृद्ध का अनुभव युवक की अपेक्षा अधिक 
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दूरदर्शी तथा चिन्तनशील होता है । भ्रवस्था की हृष्टि से जिस व्यक्ति 
को बहुत काल तक संसार के भ्रनुभव प्राप्त करने का अवसर मिला है, 
उस व्यक्ति की जो चेतना है, विचार करने की क्षमता है, अथवा बुद्धि 
है, उसे पारिणामिकी बुद्धि कहा जाता है । इस बूद्धि का अभिप्राय 
एक उदाहरण से स्पष्ट किए देता हं-- 
एक राजा की अवस्था ३२ वर्षों की थी, वह पूर्णारूप से तरुण था, 
एक बार तरुण सेवकों ने झ्राकर उस से प्रार्थना की कि नरेश ! आप 
युवक हैं, भ्रत: झ्रापको अपने तरुणत्व की सुरक्षा करते हुए राज्य का 
सब प्रवन्ध युवकों के द्वारा ही सम्पन्न करना चाहिये। किसी भी वृद्ध 
को अ्रधिकार के भ्रासन पर नहीं बैठने देना चाहिए। वृद्धों के मध्य 
में श्राप विराजमान हों तो यह शोभा नहीं देता । युवक का वृद्ध से 
मेल भी क्या है ? युवकों की प्राथंना सुनकर युवक-नरेश युवकों से 
कहने नगे-प्रिय थुवको ! युवकों में कार्य करने की क्षमता तो पर्याप्त है, 
परन्तु दीघदशिता और गंभी रता प्रायः नही होती । दीघंदर्शिता और 
गंभीरता जनित कार्यों को सम्पन्न करने के लिए वृद्धों का होना 
अ्रत्यावश्यक है। युवकों ने जब नरेश की बात से सहमति प्रकट न की, 
तब नरेश बोले--घबराते क्यों हो, अभी परीक्षा कर लेता हूं। नरेश 
ने युवकों और बुद्धों, दोनों को बुला लिया । दोनों दलों के सामने एक 
प्रथम रखते हुए कहा-- यदि कोई मेरे सिर पर पादप्रहार करे तो 
बतलाओ उसे क्‍या दण्ड देना चाहिए ? युवकों ने सुनते ही उत्तर 
दिया--नरेश ! जो आप के मस्तक पर पादप्रहार करे उसे तो तत्काल 
फांसी के तख्ते पर लटका देना चाहिए, या भ्रूमि में गड़वा कर 
शिकारी कुत्तों से उस के शरीर को नुचवा देना चाहिए। युवकों की 
बात सुन कर नरेश ने वृद्धों से भी कुछ कहने को कहा। बृद्ध बोले- 
हजूर ! हमें विचार करने का भ्रवसर दीजिए, विचार करने के भ्रनन्तर 
श्राप के प्रइन का समाघान कर सकेंगे। नरेश की स्वीकृति मिलने पर 
वृद्ध-मण्डल ने एकत्रित हो कर विचार करना आरम्भ किया कि 
राजा के सर पर शत्रु के भ्रतिरिक्त या तो वाल राजकुमार पादप्रहार 
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कर सकता है, या फिर प्रशयकोप से कुपित हुई रानी ऐसा कार्य कर ! 
सकती है। राजकुमार और रानी दोनों ही स्नेहमूति होते हैं, भरत: 
राजा को कृपित न होकर दोनों को स्नेह प्रदान करना चाहिए। ग्रह 
विचार करने के प्रनन्तर वृद्ध-मण्डल नरेश की सेवा में विनयपूर्वक 
प्राथंना करता हुआ बोला-महाराज ! भ्राप के सर पर राजकुमार या 
रानी ही प्रहार कर सकती है, श्रन्य नहीं। झ्रत: श्राप की ओर से उनको 
दण्ड नहीं मिलना चाहिए प्रत्युत रोष को दूर करके उन्हें उन की 
झभिलषित वस्तु देनी चाहिए । वृद्धों का यह उत्तर सुन कर युवक 
नरेश बड़ा प्रसन्‍न हुआ भर उसने बृद्धों को किसी भी मुल्य पर अपमे 
दरबार से जाने नहीं दिया । 

युवक नरेश के उक्त उदाहरण से यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रायु 
की परिपक्वता के साथ वयोबवृद्ध मनुष्य के जीवन में एक निराली ही 
सुभवूझ पैदा हो जाती है, जिसे समय पर ही देखा व समझा जा 
सकता है। शास्त्रीय परिभाषा में इस निराली सूमबूक को ही 
पारिणामिकी बुद्धि के नाम से व्यवहृत किया जाता है । 

पीछे कहा जा चुका है कि मतिज्ञान के ३३६ भेद होते हैं। 
झौत्पातिकी ग्रादि चार भेद और मिला देने से मतिज्ञान के ३४० भेद 
हो जाते हैं। जातिस्मरण भी मतिज्ञान के भश्रन्तर्गत ही रहता है। 
जातिस्मरण का श्र्थ है-पिछले जन्मों का बोध । जिस जीवात्मा में 
मतिज्ञानावरणीय कम का क्षयोपशम जितना अधिक होता है, उस 
जीवात्मा को जातिस्मरण ज्ञान भी उतना ही स्पष्ट और उतना ही 
अधिक होता है। उत्तराध्ययन सूत्र के १९वें भ्रष्ययन के अनुसार मृगा- 
पुत्र को जातिस्मरण ज्ञान उत्पन्न हुआ था, जिस के प्रभाव से उसने 
अपने देवलोक से आगमन, मनुष्य भव में सम्पादित संयमसाधना तथा 
नरकगति में उपभुक्त भीपण वेदनाभ्रों का बोध प्राप्त कर लिया था । 
यदि मतिज्ञान के ३४० भेदों में जातिस्मरण का और संकलन कर 
लिया जाए तो इस के ३४१ भेद बन जाते हैं । मतिज्ञान के इन समस्त 
भेदों को जो कर्म आावृत कर लेता है, परदा बन कर उन पर छा जाता 
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है उसे मतिज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं। मतिज्ञानावरणीय कर्म को 
प्रभावगत अधिकता जीव की मति को भंग कर देती है, और इसके 
प्रभाव की स्वल्पता जीवन में ज्ञानगत विलक्षणता ले आती है। 
उदाहरणार्थं, स्थानाज् सूत्र भें बाद के दस दोष लिखे हैं। गुरु, शिष्य 
या वादी, प्रतिवादी के झ्रापस में शास्त्रा्थं करने का नाम वाद है। 
इसके दस दोषों में मतिभंग भी एक दोष माना गया है। भ्रपनी ही 
मति का, बुद्धि का भंग हो जाना, जानी हुई बात को भूल जाना या 
उसका समय पर न सूझना मतिभंग दोष कहलाता है। यह मतिज्ञाना- 
वरणीय कम के प्रभाव की अधिकता के कारण ही उत्पन्न होता है। 
श्री स्थानाज़ तया श्री दशाश्रुतस्कन्ध सूत्र में गणी की झ्राठ सम्पदाओं 
का उल्लेख मिलता है। साधुझों अथवा ज्ञान झ्रादि गुणों के समूह को 
गरा कहते है। गण को धारण करने वाले मुनिराज गणी कहलाते 
हैं। दूसरे शब्दों में, कुछ साधुओं को अपने साथ लेकर गुरुजनों की 
श्राज्ञा से जो मुनिराज अलग विचरते हैं, पाइवंस्थ साधुओं के आचार- 
विचार का ध्यान रखते हुए स्थान-स्थान पर धर्म का प्रचार करते हैं, 
अ्रहिसा, सयम झौर तप की त्रिवेणी में गोते लगाकर जनता का उत्थान 
एवं कल्याण करते हैं, उन्हें गणी कहा जाता है। गणी की गुण-सम्पदा 
गरि-सम्पदा मानी जाती है । यह गणिसम्पदा आठ प्रकार की होती 
है, इसमें छठी सम्पदा का नाम मति-सम्पदा है। मतिज्ञान की 
उत्कृष्टता, इसकी विलक्षणता मतिसम्पदा होती है। यह मति-सम्पदा 
मतिज्ञानावरणीय कर्म के प्रभाव की न्यूनता के कारण जीव को 
भ्रधिगत हो पाती है। इसके अतिरिक्त, यह भी समझ लेना चाहिए 
कि मतिज्ञान जब मिथ्यात्वी के पास चला जाता है तब यह अज्ञान 
बन जाता है। अज्ञान का अर्थ है-सम्यक्त्वहीन बोध । वह ॒अज्ञ 
संसार का तारक न होकर जीव को संसार में रुलाने का कारण 
बनता है । 
२--शुतज्ञानावरणीय कर्म... 
ज्ञान के पञ्चविध भेदों में श्रुतज्ञान दूसरा भेद है। इन्द्रिय भौर 
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अन को सहायता के द्वारा, शास्त्रों के पढने भौर सुनने से जो बोध होता 
है, उसे श्रुतज्ञान कहते है। भ्रथवा-वराच्यवाचक भाव सम्बन्ध द्वारा 
शब्द से सम्बद्ध भ्रथ को ग्रहण करने वाला इन्द्रियमन:-कारणक ज्ञान 
अरुतज्ञान है। जेसे-कम्बुग्रीवा (शंख जैसी सुराहीदार गरदन) भ्रादि 
आकार वाली वस्तु जलघारण आरादि क्रिया में समर्थ है, और घट शब्द 
से कही जाती है, इत्यादि रूप से शब्दार्थ को पर्यालोचना के भ्रनन्तर 
होने वाला ज्ञान श्र्‌ तज्ञान है। जो शक्ति श्र्‌ तज्ञान को आबुत या 
आच्छादित कर लेती है, उसे श्र्‌ त-ज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं । 
मतिशान ओर श्रुतज्ञान में भ्रन्तर- 

मति-ज्ञान की भाँति श्रुतज्ञान भी इन्द्रिय श्ौर मन की सहायता से 
उत्पन्न होता है, फिर इन दोनों में क्‍या भ्रन्तर होता है? यह समझ 
लेना भी आवश्यक है। केवल इन्द्रिय और मन की सहायता की दृष्टि 
को लेकर चिन्तन करें तो मति और श्रुत इन दोनों ज्ञानों में कोई 
अन्तर नही पाया जाता, किन्तु बसे बहुत बड़ा अन्तर रहता है, क्योंकि 
सति-ज्ञान विद्यमान वस्तु में प्रवृत्त होता है, जबकि श्र्‌ तज्ञान अतीत, 
अनागत और वतंमान इन त्रेकालिक विषयों में प्रवृत्ति करता है। इस 
विषयक्ृत भेद के अतिरिक्त दोनों ज्ञानों में यह भी अन्तर है कि मति- 
ज्ञान में शब्दोल्लेख नही होता जबकि श्र्‌ तज्ञान में होता है। फलतः:, 
“जो ज्ञान इन्द्रिय-जन्य और मनोजन्य होने पर भी शब्दोल्लेख सहित 
है वह श्र्‌तज्ञान, भौर जो शब्दोल्लेख रहित है, वह मति-ज्ञान कहलाता 
है।'” यह कहा जा सकता है। 
श्र्‌ तज्ञान के दो भेद. 


श्री नन्‍्दी सूत्र तथा श्री स्थानाजु सूत्र में श्र्‌ तज्ञान के दो भेद बत- 
लाए गए है। ज॑सेकि १. प्रद्धम्रविष्ट भू तज्ञान, और २, श्रंगबाह्य भ्‌ तज्ञान । 
जिन झआगमों में गणधर महापुरुषों ने तीर्थंकर भगवान के मझुलमय 
उपदेश को ग्रथित किया है, भगवान की अथंझूपी वाणी को विभिन्‍न 
शास्त्रों के रूप में व्यवस्थित एवं सम्पादित किया है, उन आगमों को 
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श्रज्जुप्रविष्ट भ्र्‌ तज्ञान कहते हैं। आचारांग आदि १२ अज्जशास्त्र इसी 
के अन्तगंत माने जाते हैं। झाचारांग आदि श्रंग शास्त्रों का सामान्य 
परिचय इस प्रकार है-- 

-थी झाचाराज् सूत्र-ज्ञान, दर्शन और चारित्र आदि के आराधन 
करने की विधि का नाम आचार है। आचार को प्रतिपादन करने 
वाला श्रागम आचाराज्ज कहलाता है। इस सूत्र में विशेष रूप से 
साधु-जीवन के विधिविधानों का उल्लेख किया गया है । 

२-भी सृत्रकृताजूसूत्र-इस सूत्र को सूचाकृताज़ भी कहा जाता 
है, इसमें भगवान महावीर के समय में प्रचलित ३६३ मतों का सूत्ररूप 
से या सूचनारूप से निर्देश किया गया है। 

३-थओ रथानाडुूसृत्र--इस सूत्र में जीव, अजीव, जीवाजीव, स्व- 
सिद्धान्त, परसिद्धान्त, लोक, अलोक, तथा पर्वत आदि भौगोलिक 
वस्तुओं का वर्णन मिलता है। इस सूत्र में समान संख्या वाले भेदों के 
विषयों को एक ही साथ रखा गया है | जैसे एक भेद वाले पदार्थों का 
निर्देश पहले स्थान-अध्ययन में है, दो भेद वाले पदार्थों का दिगदर्शन 
दुसरे स्थान में कर रखा है । यही पद्धति आगे के भेदों को ले कर भी 
अपनाई गई है । 

४-श्री समवायाड्रसूत--इस आगम में जीवादि पदार्थों का निरूपण 
तथा स्वसिद्धान्त और परसिद्धान्त का प्रतिपादन है। इसमें एक से 
लेकर कोटाकोटि तक एक सौ उनसठ बोल एक-एक भेद की वृद्धि 
करते हुए क्रमशः बताए गए हैं । 

प्र-थ्री भगवती सृत्र--इस शास्त्र को व्याख्या-प्रज्ञप्ति भी कहा जाता 
है । भगवान गौतम, देवों शौर मनुष्यों के द्वारा पूछे गए इस में ३६ 
हजार प्रश्न हैं और २६ हजार ही उन ग्रइनों के विस्तृत समाधान हैं । 

६-श्री ज्ञाताधमंकथाडुसुत्र--इस में दो श्र तस्कन्ध हैं। पहले श्र्‌ त- 
स्कन्ध में १६ अध्ययन हैं, प्रत्येक अध्ययन में एक-एक कथानक है, 
दूसरे श्र्‌ तस्कन्ध में घमंकथाओं के द्वारा धर्म का स्वरूप समझाया 


गया है । 
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७--भो उपासकवकझांगसूत्र--अ्रमणों की सेवा करने वाले उपासक 
कहलाते हैं। दशा अ्रध्ययन या चर्या को कहते हैं। इस शास्त्र में दस 
श्रावकों के दस अध्ययन होने से यह उपासकदशा कहा जाता है। भ्रानन्द 
कामदेव आदि दस श्रावकों के जीवनों का इस शास्त्र में वर्णन है । 


८--शी धन्तकृदशाडूसूत्र--आठ कर्मों का नाश करके संसारख्यी 
सागर का किनारा प्राप्त करने वाले अन्तकृत्‌ कहलाते हैं। इन 
श्रस्तकृत्‌ महापुरुषों के जीवनवृत्त इस शास्त्र में वर्शित किए गए हैं । 
इस शास्त्र के संव मिलाकर ९० अध्ययन हैं, प्रत्येक में एक-एक महा- 
पुरुष के जीवन का उल्लेख किया गया है । 

६--श्री भ्रनुत्तरोपपातिकदश्ाडसूत्र--जिन का भ्रनुत्तर-सर्वश्रेष्ठ देव- 
लोकों में जन्म हुआ है, उन्हें अनुत्तरोपपातिक कहा जाता है। इस 
शास्त्र में अ्रनुत्तरोपपातिक दणा को प्राप्त होने वाले महापुरुषों के 
जीवनवृत्तों का उल्लेख होने से इस को अनुत्तरोपपातिकदशाडु कहा 
गया है। 

१०--ओ प्रइनव्याकरसासृत्र--इस शास्त्र के दो श्रुतस्कन्ध हैं । पहला 
आश्रवद्वार है भ्नौर दूसरे का नाम संवरद्वार है। प्राश्रवद्वार में हिसा, 
भूठ आदि पांच दोषों का वर्णन है, और संवरद्वार में क्रमशः अहिसा, 
सत्य, अस्तेय भ्रादि पाँच ब्रतों का उल्लेख है । 


११--भी विपाक्षसृत्र--ज्ञानावरणीय आदि अध्टविध कर्मों के शुभा- 
शुभ फल को विपाक कहते हैं, ऐसे कमंविपाक का वर्णत जिस शास्त्र 
में किया गया है, उसे विपाकसूत्र कहते हैं। इसके दो श्र्‌ तस्कन्ध हैं, 
पहले में दृ:खान्त-परिणाम वाले जीवों का शौर दूसरे श्र्‌ तस्कन्ध में 
सुखान्त-परिणाम वाले जीवों का उल्लेख उपलब्ध होता है । 

१२--हष्टिबाइ--अ गशा स्त्रों में हृष्टिवाद का भ्रन्तिम स्थान है, 


४२8 यह उपलब्ध नहीं है। भ्रत: वर्तमान में अंग ११ ही माते 
जाते हैं। 
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अंगवाह्य श्रतज्ञान-.- 

श्रतज्ञान के दो भदों में से दूसरा भेद ग्रद्भवाह्य श्रुतज्ञान का होता 
है । ग्राचारज्ग आदि अज्भमास्त्रों के शास्त्रीय ज्ञान से बाहिर का शास्त्र- 
ज्ञान अज्जभवाह्म श्ुतज्ञान कहनाता है। श्री नन्‍दीसूत्र में “अज्भवाह्म 
श्र तज्ञान क्‍या होता है ? ”' इस अश्न का समाधान करते हुए शास्त्रकार 
कहते हैं कि अज्भवाह्य श्र्‌ तज्ञान आवश्यक शौर आवश्यक-व्यतिरिक्त 
इन भेदों से दो प्रकार का होता है । शग्रावश्यक के ६ प्रकार होते हैं । 
जैसेकि ?-सामायिक--राग-द्वेष के वश न होकर समभाव (माध्यस्थ्य- 
भाव) में रहना, किसी प्राणी को दुःख न पहुंचाते हुए सब के साथ 
आत्मसृत्य व्यवहार करना एवं झात्मा में ज्ञान, दर्शन, चारित्र आदि 
गुणों की वृद्धि करता। २-चतुविशतिस्तव--चौवोस तीर्थकरों के गुणों का 
भेक्तिपूबंक कीर्तत करना। ३---वन्दना-मन, वचन श्र काया का 
वह प्रशस्त व्यापार जिस से पूज्य पुरुषों के प्रति भक्ति और सम्मान 
प्रकट किया जाता है। इस के द्रव्य और भाव से दो भेद होते हैं। 
श्रद्धा-शुन्य वन्दन द्रव्य-वन्दना और श्रद्धासहित प्रणति भाव-वन्दना 
होती है । अ्रथवा भिथ्या-हृष्टि की वन्दना द्रव्य-वन्दना और 
सम्यग्‌-टप्टि की वन्दना भावबन्दना कहलाती है। ४-प्रतिक्रमण-- 
प्रसादवण शुभ योग से गिरकर अशुभ योग को प्राप्त करने के अनन्तर 
फिर झुभ योग को प्राप्त करना । ५-कायोत्सगं--धमे-ध्यान और 
शुक्ल-ध्यान की उपलब्धि के लिए एकाग्र होकर शरीर की ममता का 
परित्याग करना और ६-प्रत्यात्यान-द्रव्य और भाव से आत्मा के 
लिए अनिष्टप्रद, अ्रतएव त्यागने योग्य श्रन्नादि को छोड़ना तथा क्रोध, 
मान झादि का मन, वचन, काया से यथाश्षक्ति त्याग करना । 


अल बननननन-ननन-न |» 





असम्यग्‌ दर्शन, ज्ञान और चारित्र की आराधना के लिए आत्मा द्वारा 


अ्रवत्य करने योग्य क्रिया को आवश्यक कहते हैं। इस फ़रिया के विधाग्रक 
जास्‍्त्र को आवश्यक-सूत्र कहा जाता है ! 
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जैनवाड्मय [जैनसाहित्य| की परिधि बड़ी विज्ञाल है, तथापि 
आगमों की हृष्टि को लेकर स्थानकवासी समाज की मान्यता के अनु- 
सार अंग, उपांग, मूल, छेद और झ्रावर्यक सूत्र इस तरह यह ३२ झा- 
गमो के रूप से हमारे सामने आता है । झाचारांग आदि १२प्न ग-शास्त्र 
है, इन का परिगणन अज्जुप्रविष्ट श्रतज्ञान में हो जाता है | प्रवशिष्ट 
उपाग, मूल, छेद तथा आवश्यक ये सब शास्त्र भ्रद्भधवाह्म श्रुतज्ञान के 
अन्तर्गत माने जाते है । आवश्यक सूत्र को छोड़कर उपांग श्रादि सभी 
शास्त्र आवश्यक-व्यतिरिक्त स्वीकार किए गए हैं। उपाग आदि 
शास्त्रो का सक्षिप्त परिचय आगे की पक्तियों में दिया जा रहा है। 
बारह उपांगसुत्र -. 

आचाराज्ज आदि श्रड्जशास्त्रों के विषयों को अधिक स्पष्ट करने 
के लिये श्रथवा। कालदोषक्ृत बुद्धिवल और आयु की कमी को देखकर 
सर्वसाधारण के हित के लिए अर गशास्त्रो को श्राधार बनाकर भिन्‍न- 
भिन्‍न विषयों पर #श्रुतकेवली या पूवेधर आचार्यो के द्वारा जिन 
शास्त्रों की रचना की गई है, वे शास्त्र उपाग कहलाते है, इन के बारह 
अ्रकार होते हे, जैसेकि-- 

१--औ औपपातिक सृत्र--यह आचाराजुसूत्र का उपाज् है, इसमें 
चम्पानगरी, पुण्णभद्रयक्ष, पूर्णभद्रचेत्य, अशोकवृक्ष, कोणिक राजा, 
धारिणी रानी, भगवान महावीर तथा इन के साधु्रों के वर्णन के 
साथ-साथ तप का, अनगार गौतम के गुणों, संशयों, प्रश्नों, तथा 
सिद्धों के सम्बन्ध में किए गए प्रदनोत्तरों का वर्णन है। 

२--ी राजप्रहनोय सूत्र--यह सूत्रकृतांग का उपाजु है । सूत्रकृतांग 

#जो सम्पूर्ण दादशागी वाणी के ज्ञाता हों उन्हे श्रुतकेवली कहते हैं! 
केवली और अ्रुतकेवली में यह अन्तर होता है कि केवली भगवान सभी द्रव्य 
और इन की पर्यायों को जानते है भर देखते है, परन्तु श्रुतकेवली सभी द्रब्य- 
पर्यायों को जानते है, पर देखते नह्ठी । अत. श्रुतकेवलियो के लिए चरम-ददीरी 
होना आवश्यक नहीं है । 
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में प्रक्रियावाद का वर्णन है। भक्रियावाद का भ्रर्थ है--क्रिया की क्या 
झावश्यकता है ? केवल मन की पवित्रता होनी चाहिये, इस प्रकार 
ज्ञान ही से मोक्ष प्राप्त करने का सिद्धान्त । इसी शभ्रक्रियावाद का 
दृष्टान्तों के द्वारा इस सूत्र में निरूपणा किया गया है। राजा प्रदेशी 
का वर्णान भी इसी उपाज् शास्त्र में मिलता है। 

३--जऔीजीवानिगमसृत्र--यह स्थानाजुसूत्र का उपाज्ु है। इस में 
जीवों के २४ स्थान, अवगाहना, झायुष्य, भ्रल्पबहुत्व, मुख्यरूप से 
अढाई द्वीप तथा सामान्यरूप से सभी द्वीपसमुद्रों का वर्णन किया 
गया है । 

४-श शज्ञापनासृत्र--यह सभवायांग सूत्र का उपाड् है। एक-एक 
पदार्थ की वृद्धि करते हुए सौ पदार्थों तक का वर्णन श्री समवायांग 
सून्न में किया गया है। इन्हीं विषयों का वर्णन विशेष रूप से प्रज्ञापना- 
सूत्र में किया गया है । 

५-भी जम्बूद्रोपप्रशप्ति सूत्र-इस में जम्बूद्वीप के अन्दर रहे हुए 
भरत आदि क्षेत्र, वेतादय आदि पर्वत, पद्म आदि द्रह-तालाब, गंगा 
झ्रादि नदियां, ऋषभ श्रादि कुट और भरत चक्रवर्ती का वर्णन 
विस्तार से किया गया है। 

६: औओ चस्रप्श्षप्तिसूत्र--इस में चन्द्रमा की ऋद्धि, मण्डल, गति, 
सम्व॒त्सर, वर्ष, पक्ष, महीने, तिथि, नक्षत्र का कालमान, कुल और 
उपकुल के नक्षत्र आदि का वर्णान किया गया है। इस सत्र का विषय 
गणितानुयोग है, यह गरित-प्रधान शास्त्र है। 

७. ओर सुयंप्रक्ञ प्तिसृघ्च--यह #उत्कालिक उपांगसत्र है, इसमें सर्य 
की गति का स्वरूप, प्रकाश आदि विषयों का वर्णन किया गया है । 

८. ओ निरयावलिका सृत्र--यह ग्राठवाँ उपांग है, इसके दस 


कान परतअकरा पद थम िलप्लक दीप लीन लि ली न्‍पिह> लक पक लि, 

क्ष्जो शास्त्र दिन और रात्रि के पहले भर पिछले पहर में पढ़ें जाते हैं 

उन शास्त्रों को कालिक कहते है, भौर जिन शास्त्रों को अस्वाध्याय के समय 
छोड़कर राज्ि और दिन में भी पढ़ा जा सकता है, वे उत्कालिक होते हैं । 





; ८१ : 


अध्ययन हैं । इन में काली कुमार और सुकाली कुमार आदि दस 
महाराजा श्र शिक के राजकुमारों का जीवन वर्णित किया गया है। 
यह सूत्र कालिक है। 

६--भी कल्पावतंसिका सूत्र--इस उपांग में महाराजा कोरिक के 
पश्चकुमार श्रादि राजकुमारों के जीवनों का _वर्णन प्राप्त होता है। यह 
कालिक सूत्र है । 

१०- भी पुष्पिका सुत्न--इस उपांग सूत्र में चन्द्र और सूर्य आदि 
दस देवों का वर्शान है, इन्होंने भगवान महावीर के समवसरण में 
आकर विविध प्रकार के नाटक दिखलाए, गौतम स्वामी के---““इन को 
यह दंविक ऋद्धि कंसे प्राप्त हुई ?--”” इस प्रइन का समाधान करते 
हुए भगवान महावीर ने सूर्यादि देवों के पूर्वभव बताएं। यह कालिक 
सूत्र है । 

११--शी पुष्पच्नुलिका सूत्न--यह कालिक सूत्र है। इसमें श्रीदेवी और 
हीदेवी आदि दस देवियों का वर्णन किया गया है, इन देवियों ने 
भगवान महावीर के समवसरण में उफस्थित हो कर विविध प्रकार 
के नाटक दिखलाए । गौतम अनगार के पूछने पर भगवान महावीर ने 
इन देवियों के पूवेभवों का वर्णान किया । 

१२- भी बृध्णिवज्षा सुत्न--यह कालिक सूत्र है, इस में निषधकुमार 
आदि बारह राजकुमारों के जीवनों का उल्लेख किया गया है। इन 
राजकुमारों ने भगवान अरिष्ट-नेमि जी के चरणों में दीक्षा ग्रहण 
की थी। 
चार मूल सुत्र- 

साधुजीवन का मूल उसका आंचार है, त्याग-वैराग्य-प्रधान 
आध्यात्मिक क्रियाकलाप है। जिन सूत्रों में मुख्यरूप से साधुजीवन के 
मूलसिद्धान्तों का निर्देश कर रखा है उन्हें मूलसूत्र कहते हैं। ये मूल- 
सूत्र चार हैं, इन का नास-निर्देशपूर्वक स्वरूप इस प्रकार है ।-- 

१--ओऔ उत्तराष्ययन सूघ--दस सूत्र में ३६ उत्तर-प्रधान अध्ययन 
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है, इसलिए यह सूत्र उत्तराधष्ययत कहलाता है। पहले यह सूत्र 
आचाराजुसूत्र के अव्यापन के अनन्तर पढाया जाता था, अ्रव दशवे- 
कालिक सूत्र के वाद पढ़ाया जाता है। यह सूत्र कालिक हे, दिन 
अथवा रात के पहले या पिछले पहर में ही पढ़ा जाता है। इस संत्र 
में महान शिक्षाप्रद वचन है । 

२-श्री दशवेकालिक सूत्र--यह उत्कालिक सूत्र है, इस सूत्र के 
पढ़ने मे समय का कोई बन्धन नहीं है, आचाये शय्यभव ने अपने 
पुत्र मनक शिष्य की केवल ६ मास की आयू शेप जानकर विकाल 
अर्थात्‌ दोपहर से आरम्भ करके थोड़ा दिन शेष रहने तक चौदह 
पूर्वों तथा अ गशास्त्रों मे में दस अध्ययन निकाले, इसलिए इस सूत्र 
को दशवैकालिक कहा जाता है । 

३-श्री नन्‍दी सूत्र--नन्‍्दी शब्द मगल या हु का बोधक है। हर्ष 
और मगल का कारण होने से और मति आदि पाच ज्ञानों के स्वरूप 
का निर्देशक होने से यह नन्‍्दीसूत्र कहलाता है । इस सूत्र के रचयिता 
देववाचक क्षमाश्रमण कहे जाते हैं। यह उत्कालिक सूत्र माना 
गया है। 

४-श गनुयोग-द्वार सूत--अरो-सं क्षिप्त सूत्र को महान अर्थ के साथ 
जोड़ना श्ननुयोग है, अथवा अध्ययन के अधेव्याख्यान की विधि को 
अनुयोग कहते हैं । अनुयोग के द्वारों-साधनों का जिस शास्त्र में वर्णन 
हो उसे श्रनुयोग-द्वार कहा जाता है। उपक्रम, निक्षेप, अनुगम गौर 
नय ये चार अ्नुयोग के द्वार माने गए है, प्रस्तुत सूत्र में इन्ही का 
विस्तृत विवेचन किया गया है । 
चार छेद सूत्र- 

छेद-शब्द अनेकार्थक होता है, परन्तु प्रस्तुत में यह“-निर्दोष बाह्म 
आचरण-” इस अर्थ का बोधक समभना चाहिए। जिन शास्त्रों मे 
साधुओं के बाह्य आचरण को निर्दोष बनाए रखने का विधिविधान 
बर्शित किया गया है, वे छेदसूत्र कहलाते हैं। ये छेदसूब चार होते 


: ईप३ :; 
हैं। इनका नामनिर्देशपूर्वक विवरण इस प्रकार है-- 

- श्री दशाशअुतस्कन्य सूअ--इस सूत्र के रचविता श्री भंद्रबाहु 
स्वामी है, इस सत्र के दश अध्ययन हैं, अतः इस का नाम दक्षाश्र्‌ त-' 
स्कन्ध रखा गया है । दशा अध्ययन को कठते है। यह कालिक सूत्र 
है । २१ घबल-दोपों, तेतीस आशाननाओं, गणी की आठ सम्पदाओं, 
साधु की १० प्रतिमात्रों तथा महामोहनीय कर्म के तीस स्थानों के 
अतिरिक्त इस गारत्न में नव निदानों का भी वर्णन किया गया है। 

२-श्री बृहत्कल्प सूतच्र--कल्प मर्यादा को कटते हैं। साधुधर्म की 
मर्यादा का प्रतिपादक होने से वह शास्त्र बृहतृकल्प के नाम से कहा 
जाता है, इस में श्राहार, उपकरणा, दीक्षा, प्रायश्चित्त, परिहार- 
विशुद्धिचारित्र, दूसरे ग॒छ में जाना आदि विषयों का वर्णन किया 
गया है। यद कालिकमसूृत्र है । 

३. श्री निशीथसू त्र-निशीथ का अर्थ है-छुपा हुआ, इस शास्त्र में 
सब को न बताने योग्य बातों का वर्णन है, इसलिए इस सूत्र का नाम 
निशोथ रखा गया है। प्रथवा जिस प्रकार निशीथ (कतक वृक्ष का 
फल) को पानी में डालने से उसका मल नीचे बेठ जाता है, ठीक इसी 
प्रकार जिस झ्ञास्त्र के पठन-पाठन से आठकर्म रूपी पंक का उपशम, 
क्षय अथवा क्षयोपशम हो जाता है उसे निशीथ कहते हैं। इस सूत्र में 
गुरुमासिक प्रायश्चित्त, लघु मासिक-प्रायव्चित्त और गुरु-चातुर्मासिक 
प्रायश्चित्त आदि प्रायश्चित्तों का वर्णन किया गया है । 

४. श्री व्यवहार सूत्र-जिसे जो प्रायश्चित्त श्राता है, उस व्यक्ति 
को वह प्रायश्चित्त देना व्यवहार है। इस सूत्र में प्रायश्चित्तों का वर्णन 
है । अतएव यह व्यवहार सूत्र कहा जाता है। यह सूत्र कालिक है । 

उपर की पक्तियों में आवश्यक-व्यतिरिक्त शास्त्रों का परिचय 
कराया गया है। प्रघन हो सकता है कि श्रावश्यक-व्यतिरिक्त जास्त्रों 
में उक्त उपाज़्ु आदि शास्त्रों का ही सग्रहण होता है या इनसे भ्रन्य 
शास्त्रों को भी इन के अन्तर्गत माना जा सकता है? उत्तर में निवेदन 
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है कि शास्त्र अनेकानेक होते हैं , पहले थे, वर्तमान में हैं और अभना- 
ग़तकाल में अनेकों शास्त्र बनेंगे, ये समी आवश्यक-व्यतिरिक्त झास्त्र 
माने जाते हैं। ये सभी शास्त्र श्र्‌ तज्ञान के अन्तर्गत ही समभने चाहियें, 
उपाऊु आदि जिन शास्त्रों का ऊपर उल्लेख किया गया है ये तो जैन- 
साहित्य के आधारस्वरूप माने जाते है, इसलिए इन का परिचय 
कराया गया है, परन्तु शास्त्र तो अन्य भी बहुत है, ये सभी शास्त्र 
अज्जबाह्मश्र्‌ तज्ञान में सम्मिलित कर लेने चाहिए , प्रतिबन्ध इतना ही 
है कि ये सब शास्त्र शुद्ध-बुद्धि और समभावपूवंक रचे गए हों । 


एक प्रइदन और उपस्थित होता है कि श्राजकल जो नानाप्रकार 
के विज्ञानविषयक ग्रन्थ मिलते है, काव्य, नाटक और उपन्यासादि 
शास्त्र बनते है, इन्हे श्र,तज्ञान का रूप दिया जा सकता है या 
नही ? उत्तर में निवेदन है कि श्र्‌ तज्ञान की परिभाषा के श्रनुसार 
काव्यादि सभी शास्त्र श्र्‌ तज्ञान-स्वरूप ही माने जाते है। जहा तक 
-“श्र्‌ तज्ञान होने से ये मोक्ष के लिए उपयोगी है या नहीं ?-” इस 
बात का सम्बन्ध है, वहा तक तो इसके सम्बन्ध मे इतना ही कहना 
पर्याप्त होगा कि मोक्ष मे उपयोगी बनना या न बनना यह किसी शास्त्र 
का नियत स्वभाव नहीं है, उसका प्राधार तो अधिकारी की योग्यता 
पर है, यदि श्रधिकारी यो ग्य और मोक्षाभिलाषी है तो वह लौकिक 
शास्त्रों को भी मोक्षप्राप्ति मे उपयोगी वना सकता है, इसके विपरीत, 
यदि अधिकारी श्रयोग्य है, पात्र नही है, तो वह आध्यात्मिक कहे जाने 
वाले शास्त्रों से भी लाभ नहीं उठा सकता, धर्मझ्ास्त्रों के दुरुषयोग 
से अपना पतन कर बंठता है । तयापि विषय और प्ररशोता-रचयिता की 


योग्यता की दृष्टि से लोकोत्तर श्रृत की विज्लेषता से इन्कार नहीं 
किया जा सकता । 


ज्ञान के पञ्चविध भेदो मे श्र्‌त का दूसरा स्थान है, इस से यह 
स्पष्ट है कि श्रुत एक ज्ञान है, कोई शास्त्र नही, किन्तु भाषात्मक शास्त्रों 
को या वे जिन पर लिखे जाते हैं, उन कागृजु आदि को श्र्‌ त क्यों कहा 
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जाता है ? यह समझ लेना भी आवश्यक है | श्र्‌त श्ञान का नाम है, 
किन्तु उपचार से ज्षास्‍्त्र को भी श्र्‌ त कहा जाता है। ज्ञान प्रकाशित 
करने का साधन भाषा है, कागज आदि उस भाषा को लिपिबद्ध करके 
व्यस्थित रखने के साधन है। इसलिए भाषा या कागज आदि को 
उपचार से श्र्‌त कहा गया है । 


श्रुतधर्म के दो भेद- 


धमंशब्द के अनेकों अर्थ उपलब्ध होते है । जो दुर्गति में गिरते 
हुए प्राणी को धारण करे, और सुगति में पहुंचावे उसे धर्म कहते हैं । 
आगमों के भ्रनुसार इस लोक और परलोक के लिए हेय को छोड़ने 
और उपादेय को ग्रहण करने की जीव की प्रवृत्ति धर्म कहलाती है। 
वस्तु के स्वभाव का नाम धर्म है, क्षमा और निर्लोमता आदि दस- 
लक्षण रूप आचार धर्म है, जीवों की रक्षा, उन्हें बचाना भी धर्म है, 
सम्यग्ज्ञान, सम्यग्‌-दर्शन और सम्यक्‌-चारित्र रूप रत्लत्रय को भी धर्म 
कहते है । 

धममं कं-श्ष्‌ तथम्ं और चारित्रधर्म ये दो भेद होते है। श्रंग श्रौर 
उपाग रूप वाणी को श्रुतधमं कहते हे। वाचना (पढाना) पृच्छना (शंका 
होने पर प्रइन पूछना) भ्रादि स्वाध्याय के भेद भी श्र्‌ तधर्म कहलाते 
है । कर्मो के नाश करने की चेष्टा अथवा मूलगुण और उत्तरणुणों 
का समूह बारित्र-धर्म होता है। श्रुतधर्म के पुनः दो भेद किए जाते हैं- 
१-सूत्रश्न त-धर्म और २-अश्रथेश्नुतधर्म । शब्दरूप श्र्‌ तधर्म को या 
द्वादशांगी और उपाग आ्रादि के मूलपाठ को सूत्र-श्र्‌ तधथर्म कहते 
है तथा द्वादशागी श्रौर उपाग आदि के भ्र्थ को अर्थ-श्र्‌ त-धर्म कहा 
जाता है। प्रस्तुत में श्र्‌ त-ज्ञान का प्रकरण चल रहा है, अतः यहां 


क्षवत्युसहावो धम्मो, खन्‍्तीपमुहों दसविहों धम्मों, 
जीवाण रक्खणं धम्मो, रगण-त्तयं च धम्मो। 
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श्र्‌ तश्रम का विषय ही अपेक्षित है, १चारित्रधर्म की व्याख्या के लिए 
अन्य ग्रन्थ देखने चाहिए । 
क्षुत-विनय के चार प्रकार... 

कुछ तोग शास्त्रों को रेशमी रसातो में लपेट कर रखते से या 
सर पर उठार से उत्का आदर समझते : और कुछ लोग शास्जों को 
नमस्टागर ? २. रे उन्हें छूप आ। <* गे उन वी विनय स्वीकार 
करते हे, परन्तु वास्तव में शारत्र क। विनय क्‍या हे ? यह भी राम 
लेता आवश्यक हे। श्री द्माश्न तस्कनन्‍्ध सूत्र की चौथी दशा से श्वत- 
विनय के चार प्रकार लिखे ' | जँमेकि-१-मुलसूत्र पढाना, २-सूत्र का 
अर्थ पढाना, ३-शिप्य वी योग्यता के अनुसार मूल और ग्रध॑ दोनों 
का अ्रध्यापन करना और ४-तय (वस्तु के एक अश का बोध) और 
प्रमाण (वस्तु के अनेक भ्रशों का बोध) श्रादि द्वारा व्याख्या करते 
हुए शास्त्र की समाप्ति- पर्यन्त वाचनता देना । भाव यह है कि णझास्त्र 
की सच्ची विनय उस को मस्तक भुवाने या उस का जलूस निकालने 
या उस को छूप देने या उसे सर पर रख कर नृत्य करने मे नही है, 
परन्तु वह तो शास्त्र के पढने, पढाने, समभने, समझाने और जास्त्रोक्त 
तथ्यो को जीवनाज्ली बनाने मे ही होती है। 
गणी को श्रुतसम्पदा- 

गणी शब्द का श्रर्थ पीछे पृष्ठ १७४ पर लिखा जा चुका है। गणी 
की सम्पदा के आठ प्रकार होते है, इन में दूसरा प्रकार श्रतसम्पदा 
होता है। गणी को अनेकानेक ज्ञास्त्रों का ज! ज्ञान होता है, वही 
उनकी श्रतसम्पदा होती है। इसके नार भेद होते है--१-बहुश्रुत-गणी 
बहुश्न॒त होते है, समरत जास्त्रो में से मुख्य-मुख्य शास्त्रों का इन्होंने 
अध्ययन कर रखा होता है, जास्त्रो में वणित पदार्थों को इन्हे भली- 








(चारित्र-धर्म , “अ्रगार-वारित्र-धर्म ओर अनगार-चारित्र-धर्म---” इन 


५ से द्विबिध माना गया हे । तन का विवेचन श्री जेन-सिद्धान्त-बोल-स ग्रह 
देख ले 
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भाँति भ्रवगति होती है, ये उनका प्रचार करने में समर्थ होते हैं। 
२-परिचितश्रुत-गणगी जी महाराज सब शास्त्रों को अपने नाम की 
भाँति जानते है, ये शास्त्र-स्वाध्याय के बड़ हढ़ अ्रम्यासी होते हैं ॥ 
३-विचित्रश्नुत-गणी जी महाराज अपने और दूसरे मतो को जानकर 
अपने जास्त्रीय ज्ञान में विज्येप प्रकार की एक विचित्रता उत्पन्न कर 
लेते है, जास्त्रो का समन्वय करने में वड सिद्धहस्त होते हैं, सुललित 
उदाहरणों और अलकारों से अपने व्याख्यान को मनोहर वना कर 
श्रोताओं को मन्त्रमुग्ध वना डालते है और ४-घोषविशुद्धिश्रुत-गगी 
श्री जीमहाराज शास्त्र का उच्चारण करते समय उदात्त, अनुदात्त, 
स्वरित, हस्व और दी ग्रादि स्वरों तथा व्यञ्जनों का पूरा-पूरा ध्यान 
रखते है, इनका प्रत्येक वचन व्याकरण की दृष्टि से सर्वदा निर्दोष 
होता है। भाव यह है कि श्रुतज्ञान की विनलक्षणता भी मनृष्य-जीवन 
का एक सर्वजन-प्रिय श्उ'गार है, और उस की कभी समाप्त न होने 


वाली एक सुखद सम्पत्ति है। 


श्र्‌ तसमाधि के चार प्रकार- 


श्री दशवेकालिक सूत्र के नौवें अध्ययन के चतुर्थ उह्द शक में 
विनय समाधि के-१-विनय, २-श्रुत, ३-१त५ और ४-आचार, ये चार 
भेद किए गए हैं । प्रस्तुत में श्रुत का प्रकरण चालू है, झत: यहां श्रुत- 
समाधि से सम्बन्धित तथ्य ही प्रस्तुत किए जा रहे हैं। समाधि का 
श्र्थ है-चित्त की स्वस्थता, मनोदु.ख का अभाव, चित्त की एकाग्रता- 
रूप ध्यानावस्था । जो समाधि श्रत-शास्त्र के अध्ययन तथा अध्यापन 
से सम्प्राप्त होती है, उसे श्रुत-समाधि कहते है। श्रूत समाधि में 
लगा हुआ जीव चार कारणों से स्वाध्याय करता है। जैसेकि- 
१-स्वाध्याय करने से मुझे श्रुतज्ञान का लाभ होगा, जीव-जीवादि 
पदार्थों का बोध प्राप्त होगा, २-स्वाध्याय करने से चित्त की चंचवता 
मिट जाएगी, एकाग्रता प्राप्त होगी, ३-मैं अपने मन को धर्म में स्थिर 
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कर सकू गा और ४-यदि मैं धर्म में स्थिर हो जाऊंगा तो दूसरों को 
भी धर्म में स्थिर कर सक्ू गा# । 
श्र त-सामायिक-.- 
सामायिक का भ्रर्थ है--रागद्वेष से रहित हो कर संसार के समस्त 
प्राणियों को श्रपनी भ्रात्मा के समान समभना । यह सामायिक- 
१-सम्यक्त्व, २-श्रुत, ३-देशविरति और ४-सर्वविरति, इन भेदों से 
चार प्रकार की होती है। प्रस्तुत में श्रृत का प्रकरण चल रहा है, 
प्रत: यहां श्रुत-सामायिक का वर्णन ही अपेक्षित है। श्रुत-सामायिक 
का अर्थ है--गुरु-महाराज के रमीप बंठ कर सूत्र, अर्थ या इन दोनों 
का विनयादि पूर्वक अध्ययन करना | भाव यह कि शास्त्र पढ़ना 
पढ़ाना, समझना, समझाना और इस का चिस्तन-मनन करना भी 
सामायिक समभना चाहिए । श्रुत का कितना महत्त्वपूर्ण स्थान है ? 
इस वर्णन से यह स्पष्ट हो जाता है ! शास्त्रकारों ने इस के अ्रध्ययनादि 
को भी सामायिक के रूप में अ्ंगीकार किया है । 
श्रुतमद नहीं करना-.. 
श्रुत-शास्त्र के पठन-पाठन के महत्त्व की लेकर ऊपर की पंक्तियों 
में काफी कुछ लिखा जा चुका है, | यह सत्य है कि श्रुत के अध्ययन 
और अध्यापन का बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान है, परन्तु शास्त्रकार कहते 
है कि श्रुत का मनुष्य कितना भी अभ्रधिक ममेज्ञ क्यों न हो जाए, 
तथापि उसे श्रुतमद कभी नही करना चाहिए । श्रुत के मद का अर्थ 
है-शास्त्रीय ज्ञान प्राप्त करके अ्भिमान करना, विद्या के क्षेत्र में 
भपने को सर्वोच्च मान कर अन्य लोगों को तुच्छ समझना, और 
उन्हे उपेक्षा एवं घृरा। की दृष्टि से देखना। विद्या बड़ी अच्छी 
वस्तु है, जीवन-मन्दिर में प्रकाश लाकर उसके अन्धकार को विनष्ट 
क# तारामेगरगचित्तो य, ठिओ य ठावइ पर, 
सुयाणि य अहिज्जित्ता, रओ सुयसमाहिए । 
“+ देश० अ० ६, उ० '४।३ 
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कर डालती है, परन्तु यदि इसके साथ भ्रस्मिता का सम्बन्ध हो जाए 
तो यह उन्‍नति का कारण न बन कर अभ्रवनति का कारण बन जाती 
है। भ्रत: विवेकशील, कल्याण-कामुक व्यक्ति को श्रत-ज्ञान के (मंद 
को जीवन-घांतक विष के समान छोड़ देना चाहिए। 
श्र्‌ त-शास्त्र का क्‍या लक्षण है ?-. 

कहा जा चुका है कि इन्द्रिय और मन की सहायता से शास्त्रों के 
पढने श्रौर सुनने से जो ज्ञान प्राप्त होता है, उसे श्रुतशान कहते हैं। 
श्रुतज्ञान की इस परिभाषा में यह स्पष्ट हो जाता है कि श्रुतज्ञान में 
झास्त्र के पठन और श्रवण को बड़ा महत्त्व प्राप्त है, परन्तु यहां एक 
प्रशन उपस्थित होता है कि शास्त्र शब्द से किस शास्त्र का ग्रहण करना 
चाहिए ? शास्त्र तो सभी है। जैन, बौद्ध, और वैदिक सभी परम्परा 
वाले अ्रपने-अपने मान्य शास्त्र को महत्व देते हैं, और अपने से भिन्‍न 
परम्परा के शास्त्र को शास्त्र न मान कर कई बार उसे शस्त्र का 
रूप प्रदान करते हैं । ऐसी स्थिति में यह कैसे निणंय किया जाए कि 
कौनसा शास्त्र सच्चा शास्त्र कहलाता है,” इस के अतिरिक्त, ऐसे 
शास्त्र भी हैं जो “न मांस-मक्षणे दोष” यह कहकर मांसाहार को' 
निर्दोष मान कर उसके सेवन का विधान करते हैं। कोई शास्त्र अ्ररव- 
मेघ, गोमेध और नरमेध ज॑से हिसापूर्णो यज्ञों का विधान करता है, 
श्र कोई शास्त्र देवी, देवता के आगे बकरा, सूयर श्रादि मृकपजुओं 
की बलि करने की बात कहता है। क्‍या हिसा के परिपोषक ऐसे 
शात्र भी शास्त्र मानते जाने चाहिए ? उत्तर में निवेदन है कि जो 
शास्त्र हिसा का विधान करता है, अनैतिकता और भ्रष्टाचार का 
पोषक बन कर मनुष्य-जगत को अन॑तिक और अ्रष्टाचारी बनाता 
है, उसे शास्त्र नही समझना चाहिए, वह शास्त्र तो शस्त्र ही कहना 
चाहिए । वास्तविक शास्त्र कौन होता है ? इस सम्बन्ध में श्रमण 





श्री स्थानाजु सूच में मद के--जाति, कुल, बल, रूप, तप, श्रुत, लाभ 
और ऐदवर्य ये आठ भेद लिखे हैं । श्र्‌तमद का इन में छठा स्थान है । 
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भगवान महावोर का प्रवचन बड़ा सुन्दर मार्ग-दशंव करता है। एक 
बार भगवान महावीर ने भ्रनगार गौतम के सामने धम-श्रवण की 
दुलेभता का निर्देश करते हुए फरमाया था-- 
माणुस्सं विग्गह लद॒दु, सुई धस्मस्स दुल्लहा । 
जं सोच्चा पडिवज्जन्ति, तबं खंति्माहुसयं ॥॥ 
--उत्तराध्ययन्त सू० अ० ३/5 
मानव-जीवन प्राप्त करके भी धर्म का श्रवण करना दुर्लभ है, 
चर्मेश्षवण करने का अवसर मिलना वड़ा कठिन है, जिस को सुनकर 
मानवहुदय में तप, क्षमा और अठि्सा के पालन करने की भावना 
जागृत हो । भाव यह है कि धर्म सुनने से तीन लाभ प्राप्त होने 
चाहिए-तप, क्षमा और अहिसा। इस कथन से यह भली-भाँति 
ध्वनित हो रहा है कि शास्त्र वही शास्त्र है, जिस को सुनने एवं पढ़ने 
से ता की प्रेरणा मिले, इच्छा-निरोध की भावना जाथृत हो, क्षमा- 
सहनशथीजता की सुगन्धि प्राप्त हो, तथा अहिंसा के चमचमाते प्रकाश 
हो अ्रन्तजंगत प्रकाशमान हो उठे । इसके विपरीत, जिस जास्त्र के 
पठन एवं श्रवशा से इच्छानिरोध, सहिष्णुता और दया भगवती की 
आराधना की प्रेरणा प्राप्त न हो, प्रत्युत कामनाओं की दासता, 
अशान्ति, आवेश और हिसा का अन्धकार प्रसारित हो तो उस शास्त्र 
को ज्ञास्त्र न समझकर शस्त्र जानना चाहिये । 
श्री स्थानाज्भसूत्र के पठ्चम स्थान में सूत्र सीखने के पांच स्थान 
लिखे दे। जैसेकि-१-तत्त्वों के ज्ञान के लिए सूत्र सीखना चाहिए। 
२-तत्त्तों पर श्रद्धा करने के लिए सूत्र सीखना चाहिए। ३-चारित्र के 
लिए सूत्र सोखना चाहिए। ४-मिथ्याभिनिवेश-मिथ्यात्व छोड़ने तथा 
छुड़वाने के लिए सूत्र सीखना चाहिए और ५-सूत्र के प्रध्ययन से 
यथावस्थित द्रव्य एवं पर्यायों का ज्ञान होगा, इस विचार से सूत्र 
सीखना चाहिये । 
ज्ञानों में श्रुतज्ञान का दूसरा स्थान होता है, यह ऊपर बताया 
जा चुका है। श्रुतज्ञान क्या होता है ? इस के कितने भेद होते हैं? 
आदि बातों को लेकर भी ऊपर की पंक्तियों में प्रकाश डाला जा 


भध्ध्र्ः 
खुका है । श्तशान-रूप आत्म-नक्त को जो कर्म-अक्ति ढक लेती है, 
उसे दबा लेती है, या ग्रहण बन कर उसे ग्रस लेती हे, उसे श्रृंत- 
ज्ञानावरणीय कर्म कहा जाता है। 
३-अवधिज्ञानवरणीय कर्म- 

कहा जा चुका है कि ज्ञान के पांच प्रकार होते हैं, इनमें तीसरा 
प्रकार अवधिज्ञान है। इन्द्रिय ओर मन की सहायता के बिना, मर्यादा 
को लिए हुए रूपी द्रव्य का वोध प्राप्त करना अवधिज्ञान होता है। 
मतिज्ञान और श्रुतज्ञान में इन्द्रिय और मन की सहायता अपेक्षित 
होती है, परन्तु इस ज्ञान में इन दोनों के साहाय्य की कोई आव- 
इयक्ता नही पडती । जिस व्यक्ति को अवधि ज्ञान होता है वह आंखे 
बन्द कर छेने पर घट और पटादि पदार्थों को हजारों मील दूर पड़े 
रहने पर भी ऐसे देख लेता है, ज॑से खुली झाखों वाला व्यक्ति देखता है। 
जो शक्ति अवधिज्ञान की ज्योति को आवृत कर लेती है, उसे ढक लेती 
है, उसे अवधि-ज्ञानावरणीय कम कहा जाता है। 
अवधि ज्ञान के दो भेद-- 

अवधिन्नान का भावार्थ ऊपर की पत्तियों में लिखा जा चुका है, 
इसके दो भेद होते है। जैसेकि-१-भवप्रत्यय ओर २-क्षयोपशम-प्रत्यय । 
जिस अवधिज्ञान के होने मे भव-जन्म ही कारण हो वह भव-प्रत्यय- 
अवधि-ज्ञनान होता है। नारकी और देवताओं को जो अवधिज्नान 
होता है, वह जन्म से लेकर मरण तक रहने वाला होने से भवप्रत्यय 
झवधिज्ञान कहा जाता है। जप और तप आदि कारणों से मनुष्य और 
तियंड्चों को जिस अभ्रवधि-ज्ञान की प्राप्ति होती है, उसे क्षयोपशम- 
प्रत्यय अवधिज्ञान कहते है। इस अवधिज्ञान को गुराप्रत्यय या लब्बि- 
अत्यय भी कहा जाता है । 

अवधिज्ञान ज्ञान की उत्पत्ति दो पद्धतियों से होती है। एक में 
तो जन्म लेते ही यह प्रकट हो जाता है, इसकी उत्पत्ति के लिये 
अहिसा, सत्य आदि ब्रतों तथा अन्य आध्यात्मिक अनुष्ठानों की अपेक्षा 
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नहीं होती । जैसे पक्षी में उड़ने को शक्ति जन्म से ही होती है वैसे ही 
एक अवधि-ज्ञान जीव को जन्म से ही उपलब्ध होता है। तथा एक 
झ्वधिज्ञान जीव को जन्म से सम्प्राप्त नही होता, उस के लिए तो 
भ्रध्यात्म साधना की आवश्यकता होती है। जीव को अहिंसा, संयम 
झौर तप की त्रिवेणी में गोते लगाने होते हैं, आध्यात्मिक साधना की 
पवित्र ज्योति से अपने अन्‍न्तर्जगत को ज्योतित बनाना पड़ता है, 
साधना-जनित सफलता के अधिगत हो जाने के अनन्तर जीव को 
जिस अ्रवधिज्ञान की उपलब्धि होती है, वह अवधि-शज्ञान अ्रध्यात्म 
साधना के बल से प्राप्त होने वाला होने से गुणा-प्रत्यय या क्षयोपशम- 
प्रत्यय नाम से व्यवहृत किया जाता है। 

प्रथम हो सकता है कि भवप्रत्यय और गुण प्रत्यय ये दोनों अवधि- 
ज्ञान क्षयोपशम-जन्य होते है या केवल ग्रुणप्रत्यय अवधि ज्ञान ही 
क्षयोपशमजन्य होता है ” उत्तर मे निवेदन है कि अवधि ज्ञान चाहे 
भवप्रत्यय रूप हो, चाहे ग़ुणप्रत्ययरूप, दोनो ही #क्षयोपशम-जन्य 
होते है। क्षयोपशम भाव का आश्रयण किए बिना किसी अवधि-ज्ञान 
की प्राप्ति नहीं होती । भवप्रत्यय और गुणप्रत्यय ये दोनो ही जब्र 
क्षयोपशम भाव जनित होते है तो फिर इन दोनो मे क्या अन्तर रहा ? 
यह भी समझ लेना आवश्यक है | ससारी जीवो के चार भेद होते है- 
नारक, देव, तिर्यड्च और मनुष्य । भवप्रत्यय अवधि-ज्ञान नारक 
और देवों को होता है और ग्रुणप्रत्यय अवधि-ज्ञान त्तियंज्च श्रौर 
मनुष्यों को होता है, यही इन दोनो में भ्रन्तर समझना चाहिये । किसी 
जीव को तो अवधि ज्ञान विना प्रयत्न के ही उपलब्ध हो जाता है 
और किसी को भ्रयत्न किए बिना ही इस की सम्प्राप्ति हो जाती है, 


क्रक्षयोपशम एक प्रकार की श्रात्मिक शुद्धि होती है जो कर्म के एक अद्य का 
उदय स्वंथा रुक जाने पर और दूसरे अ श का प्रदेशोदय (नीरस किए हुए कमें- 
दलिकों का वेदन) द्वारा क्षय होने पर प्रकट होती है, जैसे मादिरा की बोतल 
थो देने पर उसकी दुर्गन्‍्ध कुछ क्षीण हो जाती है, और कुछ रह जाती है। 
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यह क्‍यों ? इस जिज्नासा का उत्पन्न होना भी अ्रस्वाभाविक नहीं है । 
इसका समाधान भी प्राप्त कर लेना चाहिए । कार्य की विचित्रता किसी 
के वश की बात नहीं है, पक्षी आकाश में उड़ सकता है, किन्तु मनुष्य 
नहीं । कितने ही मनुष्यों में काव्य-रचना की शक्ति जन्म से ही होती 
है, किसी को प्रयत्न करने पर वह उपलब्ध होती है, और किसी को 
प्रयत्न करने पर भी इसकी प्राप्ति नहीं होती । यही स्थिति भवप्रत्यय 
और गुणप्रत्यय अवधि-ज्ञान के सम्बन्ध में समझ लेनी चाहिए । 
जन्म से होने वाला अ्रवधिज्ञान- 
लोकाकाश--१-अध:, २-मध्य और ३-ऊध्वे इन तीन विभागों 
में विभक्त है । अधोलोक मेरु पर्वत के समतल के नीचे नव सौ योजन # 
की गहराई के वाद ग्रिना जाता है, इस से तथा मेरुपवंत के समतल 
भूभाग से नव सो योजन ऊपर मध्यलोक है, इस तरह १८ सौ योजन 


ऋ#धोजन किसे कहते है ? जेनवाचार्यो ने इस प्रश्न का समाधान इस प्रकार 
किया है ? अनन्त सुक्ष्म परमाणुओ के संयोग से एक बादर परमाशु बनता 
है, अनन्त बादर परमाणुओ से एक उष्णश्रेरिक (गरमी का) पुद्गल होता 
है, इन आठ पुद्गलों का एक शेत्यपुदूगल, आठ शीतपुद्‌गलों का एक ऊध्वेरेशु, 
इन आठो का एक त्रसरेणु [वह घुलिकरण जो त्रस जीवों के चलने से उड़ता 


है|, इन आठो का एक रथरेणु [रथ के चलने से उड़ने वाला रज:करा। |, इन 
आाठो का देवकुरु और उत्तरकुर क्षेत्र के मनुष्य का एक वालाग्र, इन भाठों 


का हरिवास और रम्यकवास क्षेत्र के मनुष्य का एक बालाग्र, इन आठो का 
हैमबत और हिरण्यवत क्षेत्र के मनुष्य का एक बालाग्र, इन आठी का पूर्व॑- 
महाविदेह और उत्तरमहाविदेह के क्षेत्र का एक बालाग्र इन भाठों की एक 

लीख, आठ लीखों की एक यूका, आठ यूकाओं का एक यवमध्य, आठ यवमध्यों 
का एक अ गुल, ६ अ गुलों की एक मुट्ठी, २ मुट्टियों की एक बलिइत, २ बलिबध्दतों 
का एक हाथ, दो हाथो की एक कुक्षि, दो कुक्षियों का एक घनुष्य, २००० 
भनुष्यो का एक कोस, चार कोसों का एक योजन होता है। चार कोस का 
योजन अशाश्वत वस्तुओं के माप में प्रयोग मे लाया जाता है, क्ाष्वत वस्तुओों 
के माप के लिए योजन का प्रमाण चार हजार का कोस होता है । 


* शैहड 


का मध्यलोक होता है, इससे ऊपर का सम्पूर्ण लोक ऊर्ष्वलोंक है । 
समस्त लोकाकाश या लोकत्रय १४ राजू का लम्बा होता है। राजू 
क्या होता है ? यह भी समझ लीजिए--कल्पना करो, ३, 5६, २७, 
६७० मन के वजन का एक गोला है, इतने वजन को जैन-साहित्य के 
अनुप्तर भार कहा जाता है, ऐपे १००० भार के लोहे का एक गोला 
हो, उसको कोई देवता ऊपर से नीचे फेंके, वह गोला ६ महीने, ६ दिन 
६ पहर और ६ घड़ी में जितना स्थान उल्लंघन करके नीचे आगे 
उतने क्षेत्र को एक राजू कहते हैं । 


अधोलोक में सात तरक-- 


जैनदर्शन के विध्वासानुसार अ्रधोलोक में सात नरक हैं, ये सब 
एक दूसरे से नीचे हैं, इन की लंवाई चौड़ाई समान नहीं हैं। नीचे- 
नीचे को तरक की लम्बाई-चौड़ाई ग्रधिक-अधिक# है। पहली नरक 
से दूसरी की अ्रधिक और दूसरी से तीसरी की अधिक, इसी तरह 
श्ागे भी जानना चाहिये । यह सत्य है कि सातों नरक एक दूसरे से 
नीचे हैं, परन्तु इनके मध्य में बहुत बड़ा श्रन्तर रहता है, इस अन्तर में 
सबसे पहले घनोदधि है, उसके नीचे घनवात है, इसके नीचे तनुवात 
है, और तनुवात के नीचे झाकाद है। वेसे आकाश तो सर्वव्यापक 
है, परन्तु कहने का भाव यह है कि तनुवात के नीचे पोल है। यह 
दूसरी नरक की छत्त है, छत्तों का यह क्रम सातवीं नरक तक ऐसे ही 
समझ लेना चाहिये । 


जैनेतर संसार में एक विश्वास पाया जाता है, कि पृथ्वी सर्प 


(निनननन-+-«-म+-+«+-मनन 


#ऊपर की अपेक्षा नीचे का पृथ्वीपिण्ड-म्रूमि की मोटाई न्यून-न्यून होती चली 
जाती है, जैसे-पहली नरक की भूमि की मोटाई एक लाख ८०हजार योजन, दूसरी 
की एक लाख ३२ हजार, तीसरी की एक लाख रे८ हजार, चौथी को एक 
जाख २० हजार, पांचवीं की एक लाख १८हजार, छठी की एक लाख १६ हजार 
और सातवीं भूमि की मोटाई एक लाख आठ हज्मर मोजन की मान्ती गई है । 
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के फण पर अवस्थित है । वह पृथ्वी को उठाए रखता है, इस 
सम्बन्ध में जैन-दशन का अपना क्‍या विश्वास है ? यह समझ लेना 
भी पआ्रावश्यक है। क#भगवती सुत्र में लोक-स्थिति को बड़ी सुन्दरता 
से समझाया गया है। वहाँ लिखा है--त्रस स्थावरादि प्राणियों 
का आधार पृथ्वी है, पृथ्वी का आधार उदधि है, उदधि का आधार 
वायु है, और वायु का श्राधार आकाश है । इस बरणुन से यह स्पष्ड 
है कि पृथ्वी सर्प के फण के झाश्चित नहीं है, यह्‌ तो जल और वायु के 
सहारे ही खड़ी है। वायु के आधार पर उदधि और उसके झ्ाधार 
पृथ्वी कैसे ठहर सकती है ? इस प्रइन का उपस्थित होना भी स्वाभा- 
विक ही है ? इस प्रशन का समाधान करने के लिए एक व्यावहारिक 
उदाहरण प्रस्तुत करता हु*। आप के सामने जल से भरा एक पात्र है, 
उसे किसी बस्त्र में रख लेने पर वस्त्र के चारों कोणों को एकत्रित 
करके उसे झोली का रूप दे डालिए, तदनन्तर पात्र-सहित उस झोली 
को अपने चारों ओर यदि झ्राप घुमाते हैं, और खूब जोर से घुमाते हैं, 
तो उस घुमावमें झोली के ऊपर आजाने पर जलपूर्ण पात्र बिल्कुल झ्ौंधा 
हो जाएगा। पात्र के औंधा हो जाने से उसका जल अवश्य गिर जाना 
चाहिए, परन्तु देखा गया है कि पात्र के सर्वेधा उलटा हो जाने पर भी 
उसका पानी गिरने नहीं पाता, क्योंकि झोली में अवस्थित वायु पात्र 
के जल को संभाल छेती है, उसे गिरने नहीं देती । जैसे पात्र के श्रौधघा 
हो जाने पर भी वायु के श्राधार पर पानी गिरने नहीं पाता, ठीक इसी 
तरह पृथ्वी भ्रादि भी वायु के श्राधार पर प्रतिष्ठित हैं । 

कहा जा चुका है कि अ्रधोलोक में सात नरक हैं; उनके नाम ये हैं- 
रलनप्रभा, शर्करा-प्रभा, बालुका-प्रभा, पंक-प्रभा, घृम-प्रभा, तम:प्रभा 
और तमस्तमःप्रभा । 

पहली नरक रत्त-प्रधान होने रत्न-प्रभा, कही जाती है, इसी प्रकौर 
दूसरीं कंकड़ों की बहुतायत के कारण शककरा-अ्मा, तैसरी रेली की 


#देखो भगवतीसूश, दातक १. उद्देशक ६ 
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मुख्यता से बालुका-प्रभा, चौथी पड्ूु-कीचड़ की भ्रधिकता से पद्धु-प्रभा, 
पाँचवीं धुएं की प्रवलता से ध्रम-प्रभा, छठी अन्धेरे की प्रचुरता से 
तमश्रभा और सातवीं अन्धकार की अत्यधिकता के कारण तमस्तम:- 
प्रभा या महातम:प्रभा कहलाती है। 

सातों नरकों की जितनी-जितनी मोटाई ऊपर बताई गई है, उस 
के ऊपर तथा नीचे का १-१ हजार योजन छोड़ कर बाकी के जो मध्य 
भाग हैं, उनमें नरकावास हैं। ज॑से रत्न-प्रभा नरक की मोटाई एक 
लाख ८० हजार योजन बताई गई है, इस में ऊपर और नीचे का एक- 
एक हजार योजन छोड़ कर भध्य के शेष जो १ लाख ७८५ हजार 
थोजन है, इनके बीच में नारकी जीवों के रहने के स्थान श्रवस्थित हैं। 
यही क्रम नीचे की शेष नरक-भूमियों के सम्बन्ध में समझ लेना चाहिए । 

नरकों के नरकावासों के ऊपर की भीत में बिल के आकार के 
स्थान बने होते हैं. जिनमें पापी जीव पैदा होते हैं, ये इनके योनिस्थान 
कहलाते हैं। इन बिलों के नीचे भाजन पड़ रहते हैं, जिन्हें कुम्भी कहा 
जाता है, ये भाजन बड़ पेट और छोटे मुह वाले होते हैं, बिल में 
पेदा होने वाले नारकी जीव भ्रन्तमुं हूर्तत में आहारादि पर्याप्तियों को 
पूर्ण करके उन बिलों से नीचे सर और ऊपर पांव करके गिरते हैं, और 
कुभियों में जा पड़ते हैं, गिरते ही फूल कर उन कु भियों में फेंस जाते 
हैं, फिर परमाधामिक देव चिमटे से उन्हें खींचते हैं, उनके टुकड़े बना 
कर उन्हें बाहिर निकालते हैं, नारकी जीवों को इससे बड़ी भयंकर 
बेदना होती है, परन्तु वे मरते नहीं हैं, जैसे पारा इकट्ठा हो जाता है, 
बसे नारकी जीवों के शरीर-गत टुकड़े भी मिल जाते हैं, उनमें एक- 
रूपता झा जाती है। परमाधामिक देव कौन होते हैं ? यह भी समझ्ष 
लीजिए। परमाधामिक एक प्रकार के भ्रसुरदेव हैं जो बहुत कर स्व- 
भाव वाले जौर पाप-रत होते हैं, इन की अम्ब, अम्बरीष आदि १५ 
जातियाँ हैं। ये स्वभाव से ही निर्दयी और कुतृहली होते हैं, इन्हें दूसरों 
को सताने में ही भ्ानन्द मिलता है, भ्रतएव ये अ्रपनी इच्छा से नरक 
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भूमियों में चले जाते हैं, वहाँ पर नारकी जीवों को भ्रनेक प्रकार के 
प्रहारों से दु:खित करते रहते हैं। उन्हें प्रापस में कुत्तों, भेसों भौर 
मल्लों की भाँति लड़ाते हैं, आपस में उनको लड़ते मार-पीट करते देख 
कर बड़ प्रसन्न होते हैं, इस तरह ये परमाधाभिक देव नारकी जीवों 
को दुःख देने से महान अ्रशुभ कर्मों की उपाजेना करके अपने भविष्य 
की अन्धका रमय बना लेते हैं। इस के अतिरिक्त, परमाधामिक देवता 
त्तीसरी नरक तक ही जा सकते हैं, इससे झागे नहीं । तथा इन को वहाँ 
कोई भेजता नहीं है, ये भपने मनोविनोद के लिए अपनी इच्छा से ही 
नरक में पहुंच जाते हैं, और वही नारकी जीवों को नानाविध यात- 
नाएं पहुचाते हैं । 
नारकी जीवों में नपु सक वेद ही होता है। पुरुषवेद और स्त्री-बेद नहीं 
होता, ये श्रोज ग्रौर रोम आहार# करते हैं । उत्त्पत्ति स्थान में जीव 
द्वारा ग्रहणा किया जाने वाला आहार ओज आहार होता है, तथा शरीर 
पर रहे रोम-क्ृपों-सूक्ष्म छिद्रों के द्वारा वायु भ्रादि का ग्रहण करना 
रोम-आहार होता है। सातों नरक-भूमियों के नारकियों के शरीर उत्त- 
रोत्तर अधिकाधिक ग्रशुभ वर्ण, गन्ध, रस, स्पर्श, शब्द, संस्थान (शरीर 
का आकार) वाले और अ्धिक-अधिक बीभत्स होते हैं। नारकी जोवों 
को तोन प्रकार की बेदना होती है, जैसेकि- १-क्षेशस्वभावजन्या, २-पर- 
स्परजन्या और ३-परमाघाभिक-देव-जनिता। पहली तीन नरकों में 
उष्णताजन्य वेदना, चौथी में उष्ण-शीत, पांचवीं में शीतोष्ण, छठी में 
शीत और सातवीं में शीततर वेदना होती है, यह वेदना क्षेत्र-स्वभाव- 
जन्या होती है, नारकी श्रापस में कुत्तों भ्रौर मुगों की तरह लड़-लड़- 
कर दु:ख उठाते रहते हैं । यह वेदना परस्पर-जन्या होती है। परमा- 
कग्राहार के-भोज, रोम और कवल ये तीच प्रकार होते हैं। भ्रोज और 
रोम आहार का अभिप्राय ऊपर लिखा जा चुका है। कवल ग्रास को कहते 
हैं, अतः किसी खाद्य पदार्थ को ग्रास (टुकड़े) बना कर भ्रहण करना, उसे 
खाना कवलाहार होता है। नारकी जीव कवलाहार नहीं करता । 
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धामिक देव इन्हें बहुत दु:खी करते हैं। ये नारकियों को तपा हुआ 
सीसा पिलाते हैं, तपी हुई लोह-मयी नारी से झ्ाालिज्भन कराते हैं। 
लोहे के हथोडों से इन्हें कुटते हैं, वसोले भ्रादि से छीलते हैं, भाले में 
पिरो देते हैं, भाड़ में भूनते हैं, कोल्हू में पीलते हैं, करोती से चीरते 
हैं, तपे हुए रेते में फेंक देते हैं, इस तरह परमाधाभिक देव नार- 
कियों को नानाविध पीड़ाए* पहुंचाते है। ये वेदनाए' परमाधामिक- 
देव-जनिता होती है । 

पहले नरक के नारकियों की जघन्य स्थिति दस हजार वर्ष की, 
झोर उत्कृष्ट स्थिति एक सागरोपम की होती है। इसी प्रकार दूसरी 
नरक की जधन्य स्थिति एक सागरोपम, उत्कृष्ट तीन सागरोपम, 
तीसरी नरक की जघन्य तीन सागरोपम और उत्कृष्ट सात सागरोपम, 
चौथी की जधन्य सात सागरोपम और उत्कृष्ट दस सागरोपम, पांचवीं 
की जभन्य दस और उत्कृष्ट सतरह सागरोपम, छठी की जघन्य सतरह 
श्रौर उत्कृष्ट २२ सागरोपम तथा सातवीं नरक की जघन्य स्थिति २२ 
और उत्कृष्ट स्थिति ३३ सागरोपम की होती है । इससे स्पष्ट है कि 
पापी जीव नरक में बहुत लम्बे काल तक दुःखों का उपभोग करते 
रहते हैं । 

असंज्ञी जीव मर कर पहली नरक में उत्पन्न हो सकते हैं, श्रागे 
नहीं । मुजपरिसपं (भ्रुजाझ्मों से चलने वाले नेवला, चूहा श्रादि जीव) 
दो नरकों तक, पक्षी तीन नरकों तक, सिंह चार नरकों तक, उरग 
(सपप) पांचवीं तक, स्त्री छठी तक, मनुष्य और मत्स्य मरकर सातवीं 
नरक तक जा सकते हैं। इस से यह स्पष्ट हो जाता है, कि तिर्यड्च और 
मनुष्य ही नरक में जा सकते है, नारक और देवता नहीं। नारकी श्ौर 
देव जीव मर कर न तो नरक में पैदा होते हैं भौर नॉँही देव-लोक में । 
नारकी और देव ये दोनों मर कर या तो शज्ियंञड्च बत सकते है, या 
मनुष्य । इस के अतिरिक्त, पहली तीन नरकों से निकल कर नारकों 
जीव मनुष्य-जन्म पाकर तीर्थद्धुर पद प्राप्त कर सकते हैं, चार नरक, 
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से निकल कर जीव मनुष्य भव के द्वारा निर्वाण भी पा सकते हैं। 
पाँच नरकों से निकल कर जीव मनुष्य-गति में संयम का लाभ ले सकते 
हैं। ६ नरकों से निकले हुए नारकी जीव देशविरति और सालवीं 
नरक से निकल कर जीव सम्यक्त्वी बन सकते हैं। नारकी जीवों में 
हृष्टि कौनसी पाई जाती है ? यह भी समझ लीजिए-जनशास्थ के 
विश्वासानुसार नारकी जीव सम्यगहृष्टि, मिथ्याहृष्टि भ्रौर मिश्रहष्टि 
तीनों तरह के होते है। सम्यग्‌हष्टि नारकी जीव समभाव-पूर्वक नरक- 
जन्य यातनाओं का उपभोग करते हैं। और मिथ्याहृष्टि जीवों के 
पास समभाव नहीं होता, फलत: वे आ्रार्त्ृत्यान और रौद्रध्यान के साथ 
दुःखोपभोग करते हुए नवीन कर्मों का बन्ध करते रहते हैं । 

नारकी जीवों की अवगाहना एक जैसी नहीं होती । भ्रवगाहना 
का भ्रर्थ है-दरीर की लम्बाई-चौड़ाई। यह दो तरह की होती है। जैसे 
कि-१-भ्रवधारणीया-जन्म से लेकर मृत्यु तक शरीर का जो परिमाण 
है, शरी रगत स्वाभाविक लस्बाई-चौड़ाई। और-२-उत्तरविक्रिया-स्व- 
भाविक शरीर धारण करने के बाद किसी कार्य-विशेष से जो शरीर 
बनाया जाता है । नारकी जीवों की जघन्य अबगहना अ्र॑गुल का 
झसंख्यातवां श्रंशमात्र है, यह उत्पत्ति के समय होती है, आगे नहीं । 
इन जीवों की उत्कृष्ट भ्रवगाहना इस प्रकार है-पहली नरक के नार- 
कियों की उत्कृष्ट श्रवगाहना पौने आठ धनुष ६ अ्रगुल हैं, दूसरी के 
नारकियों की साढ़े १५ धनुष १२ पअंगुल हैं, तीसरी की सवा३१ धनुष, 
चौथी की साढ़े६२ धनुष, पांचवीं की १२५ घनुष, छठी की २५० धनुष, 
झौर सातवीं नरक के नारकियों की उत्कृष्ट श्रवगाहुना ५०० धनुष 
है । यदि नारकी जीव उत्तर--बेक्रिय करें तो श्रपनी मूल अवगाहना 
से दुगनी कर सकते हैं । 


तियंञज्च और मनुष्य जाति के जीव नरक में धदा उत्पन्न होते रहते 
हैं, यदि कभी अन्तर पड़े तो जघन्य एक समय का और उत्कृष्ट रत्न- 
प्रभा की भ्पेक्षा २४ मुहूर्त का, श्करा-प्रभा की अपेक्षा सात दिन रात 
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का, बालुका-प्रभा की दृष्टि से १५ दिन रात का, पद्ू-प्रभा की हृष्टि 
से एक मास का, धरूस-प्रभा की हृष्टि से दो मास का, तम:प्रभा को 
लेकर चार मास का और तमस्तम:प्रमा के विचार से ६ मास का 
होता है। उद्बतना-नारकी जीवों का नरक से निकलने का भ्रन्तर-काल 
भी उत्पादकाल के विरह-काल के समान ही समझना चाहिये । इससे 
स्पष्ट है कि तारकियों के उत्पादन तथा उवर्तना का अ्रन्तरकाल एक 
जैसा होता है। 
नरक में कौन जा सकते हैं ?- 

रत्न-प्रभा का थोड़ा सा भाग मध्यलोक-तिरछे लोक में सम्मि- 
लित है, अ्रतः रत्न-प्रभा में द्वीप, समुद्र, पर्वत, सरोवर हैं, गांव, शहर 
आदि है, वृक्ष, लता आ्रादि बादर वबनस्पतिकाय है, द्वीन्द्रिय से लेकर 
पज्चेन्द्रिय तियंञच भी वहाँ हैं, मनुष्य और देवता भी हैं, रत्न-प्रभा 
के श्रतिरिक्त शेष ६ नरकों में सिर्फ नारक और कुछ एकेन्द्रिय जीव 
पाए जाते हैं। इस सामान्य नियम का भी अ्रपवाद है, क्योंकि इन नरकों 
में भी कभी-कभी किसी स्थान पर कुछ मनुष्यों, देवों और तियंज््चों का 
भ्रस्तित्व भी संभव है। केवली-समुद्घात करने वाला मनुष्य सर्वलोक 
व्यापी होने से इन नरकों में आत्म प्रदेश फैलाता है, इसके सिवाय 
वेक्रिय लब्धि वाले मनुष्य की भी इन नरकों तक पहुँच है। तिर्यञ्चों 
की पहुंच भी वेकिय-लब्धि की भ्रपेक्षा से समझनी चाहिए। देवों 
की पहुंच के विषय में यह वात है कि कुछ देव कभी-कभी अपने पूर्व- 
जन्म के मित्र-तारकों के पास उन्हें दुःख-मुक्त करने के उद्देश्य से जाते 
हैं, ऐसे जाने वाले देव भी सिर्फ तीन भूमियों तक जा सकते हैं, आगे 
नहीं । परमाधामिक देव जन्म से ही तीन नरकों में हैं, श्रन्य देव जन्म 
से सिफे पहली नरक में पाए जा सकते हैं । 
नारकियों का अवधिज्ञान-.. 

झवधिज्ञान का प्रकरण चल रहा है, बताया गया था कि यह 
जन्म से शोर साधना से उत्पन्न होता है,। जन्म से अवधिजज्ञान 
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नारकी जीवों और देवताओं को होता है। प्रइन हों सकता है, कि 
नारकी जीवों को जो अवधिज्ञान होता है, उसकी रूपरेखा क्‍या है ? इस 
का समाधान करते हुए जैनाचार्य फरमाते हैं कि प्रथम नरक के नारकी 
झवधिज्ञात से जधन्य साड़े तीन कोस तथा उत्कृष्ट चार कोस ( श्राठ 
मील ) तक के प्रदेशों को तथा उसमें अ्रवस्थित समस्त पदार्थों को 
जानते हैं, और देखते हैं, दूसरी नरक के नारकी जघत्य तीन कोस 
और उत्कृष्ट साड़े तीन कोस, तीसरी नरक के नारकी जधन्य ढाई कोर 
झौर उत्कृष्ट तीन कोस, चौथी के नारकी जधन्य दी कोस और उत्कृष्ट 
ढाई कोस, पांचवीं के जघन्य डेढ़ कोस और उत्कृष्ट दो कोस, छठी के 
जघधन्य एक कोस और उत्कृष्ट डेढ़ कोस तथा सातवीं नरक के नारकी 
जघधन्य भ्राध कोस और उत्कृष्ट एक कोस तक के क्षेत्र को देख सकते हैं । 


देवताश्रों का श्रवधिज्ञान-.- 
देवों के चार प्रकार होते हैं, जैसे कि १-भवनपति, २-ब्यन्तर, ३- 
ज्योतिष्क और ४-बैमानिक । भवनपति १-असुर कुमार, २-नाग कुमार 
३न्‍सुपर्ण कुमार, ४-विद्य्‌ त कुमार, ५-अग्नि कुमार, ६-द्ीप कुमार, 
७-उदधि कुमार, ८-दिग्‌ कुमार, ६-पवन [ वायु ]कुमार और १०-स्तनित 
कुमार इन भेदों से १० प्रकार के होते हैं। एक लाख अस्सी हजार 
योजन की मोटाई वाली रत्न-प्रभा के पृथ्वी-पिण्ड में से एक-एक हजार 
योजन ऊपर नीचे छोड़ कर अ्रवशिष्ट एक लाख ७८ हजार के मध्य 
भाग में भवन-वासी देवों के रहने के भवन हैं, निवासस्थान हैं । इन 
भवनों के अन्दर रहने के कारण इन देवताशों को भवनपति कहते हैं । 
सभी भवनपति देवता कुमार इस लिए कहलाते हैं कि ये कुमार की तरह 
देखने में मनोहर भ्रौर सुकुमार मृदु, मधुर गति वाले क्रीडा-शील होते 
हैं। असुर कुमारों के चमर और बलि ये दो इन्द्र होते हैं। इसी प्रकार 
नाग कुमारों के धरण भौर भूतानन्द, विद्यू.त्‌ कुमारों केहरि और हरि- 
सह सुपर्ण कुमारों के वेणुदेव भर वेरुदारी, अग्नि कुमारों में भ्रग्निशिख 
और अग्निमाणव, वायु-कुमारों के वेलम्ब भर प्रभअन, स्तनित कुमारों 
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के सुधोष और महाघोष, उदधि कुमारों के जलकान्त और जलप्रभ 
द्वीप कुमारों के पूर्ण शौर वासिष्ठ तथा स्तनित कुमारों के श्रमितगति 
कौर भ्रमितवाहन थे दो-दो इन्द्र होते है । 
देवों का दूसरा प्रकार व्यन्तर है। ये देव विविध प्रकार के पहाड़ों 

और गुफाओं के अ्रन्तरों (मध्मागों) में तथा बनों के भ्रन्तरों में वसने 
के कारण व्यन्तर कहलाते है । ये व्यन्तर देवता-१-किन्त्र, २-किपुरुष, 
इ३-महोरग, ४-गान्धववं, ५-यक्ष, ६-राक्षस, ७-भूत और ८-पिशाच 
इन भेदों से ८ प्रकार के होते है। ये देव ऊष्वं, मध्य श्नौर अध: तीनों 
लोकों में, भवन भर आवासों मे रहते है। आवास बड़ मण्डप जैसे, 
आर भवन नगर के समान होते है। भवन बाहिर से गोल और भीतर 
से समचतुष्कोश माने गए है।ये अपनी इच्छा से या दूसरों की 
प्रेरणा से यत्ञ-तञ्र आते जाते रहते है । ये मनुष्यों को सुख तथा दुःख 
भी देते रहते है। 

ज्योतिष-प्रकाशमान विमानों में रहने के कारण सूर्य ग्रादि देव ज्यों- 
तिष्क कहलाते हैं। ये सूर्य, चन्द्र, ग्रह, नक्षत्र और प्रकोर्तारा इन भेदों 
से पाँच प्रकार के होते हैं। मेरुपवंत के समतल भूमाग से सात सौ ६० 
योजन की ऊंचाई पर ज्योतिष्क देवों का क्षेत्र श्रारम्भ होता है, इस 
क्षेत्र का परिमाण ११० योजन है । और तिरछा असंख्यात द्वीपसमुद्र 
परिमाण है। इस क्षेत्र स १० योजन की ऊचाई पर सूर्यदेव का 
विमान है, वहाँ से 5० योजन की ऊँचाई पर चन्द्रदेव का विमान है । 
चन्द्रविमान से चार योजन की ऊँचाई पर अश्वती, भरनी झादि 
नक्षत्र है, नक्षशविमानों से चार योजन ऊपर बुध ग्रह, इससे तीन 
योजन ऊचे शुक्र, शुक्र से तीन योजन ऊँचे गुरु, गुरु से तीन योजन 
ऊँचे मगल और मगल से तीन योजन ऊपर शनेश्चर देव का विमान 
है। प्रकी्णतारे वे तारे होते हैं जो अ्रनियतचारी होने से कभी सूर्य 
और चन्द्र के नीचे भी चलते है और कभी ऊपर भी । 


जैनर्ृष्टि से हम जिस भूमि पर बंठे है, यह जम्बूद्वीप है, पह एक 
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लाख योजन विस्तार वाला है, इसके मध्य में एक लाख योजन का 
ऊँचा मेरुपवंत है। जम्बूदीप मैं एक भरत, एक ऐरावत भौर एक 
महाविदेह ये तीन क्षेत्र हैं। जम्बूद्वीप के चारों श्रोर दो लाख योजन 
का लवण समुद्र है, लवरा-समुद्र के चारों ग्रोर चार लाख योजन का 
घातकी खण्ड है, धातकी खण्ड के चारों ओर झाठ लाख योजन का 
कालोदधि समुद्र है, इस के चारों मोर १६ लाख योजन का पुष्कर- 
द्वीप है, इसके मध्य में मानुषोत्तर प्ेत है, यह पुष्कर द्वीप को दो 
भागों में वाँट देता है। अधंपुष्कर में मनुष्य रहते हैं। भ्रढाई द्वीप 
ही मनृष्य-लोक माना जाता है। इस भनुष्य-लोक में जो ज्योतिष्क 
देवों के विमान हैं, वे सदा भ्रमण करते रहते हैं, इनका यह भूमण 
भेरुपवंत के चारों ओर होता है। मनुष्य लोक में सूर्य भौर चन्द्र १३२- 
१३२ हैं। जैसे जम्बूद्वीप में दो-दो, लवणसमुद्र में चार-चार, घात- 
की खण्डी में वारह बारह, कालोदधि में ४२-४२, झौर पुष्कराधंद्वीप में 
७२-७२ सूर्य तथा चन्द्र हैं। यद्यपि लोकमर्यादा के स्वभाव से ही ज्यो- 
तिष्क विमान सदा अपने आप फिरते रहते हैं तथापि समृद्धि-विशेष 
प्रकट करने के लिये क्रीड़ाशील कुछ देव इन विमानों को उठाकर 
घूमते हैं। दिन, रात्रि, भ्रादि का व्यवहार मनुष्य-लोक में होता है, 
इससे बाहिर नहीं, क्योंकि भरढाई ढोप के बाहिर सूर्य-चन्द्र स्थिर हैं, 
वह गतिशील नहीं हैं। 

देवों का चतुर्थ प्रकार वैमानिक है। वेमानिक देव कल्पोपपन्‍्त और 
कल्पातीत इन भेदों से दो प्रकार के होते हैं । कल्पोपपन्‍्न देवोंमें स्वामि- 
सेवक भाव होता है परन्तु कल्पातीत देकबों में नहीं, ये सभी इन्द्र के 
समान होने से अहमिन्द्र कहलाते हैं। किसी निमित्त से यदि मनुण्य- 
लोक में जाना पड़े तो कल्पोपपन्न देव ही आते जाते हैं, कल्पातीत 
अपने स्थान को छोड़ कर कही नहीं जाते । कल्पोपपन्न देवों के निवास- 
स्थान १२ होते है, इन्हें सौधर्म, ऐशान, सानत्कुमार, महेन्द्र, #ब्रह्मलोक 


कब्रह्मतोक-देवलोक की चारों दिशाओं और विदिशाओं में € लोकान्तिक .. 


4२०४: 


लान्तक, महाशुक्र, सहख्ार, आनत, प्राणत, आारण झौर अच्युत इन 
नामों से पुकारा जाता है। इन से ऊपर के जो देव हैं वे कल्पातीत 
माने जाते हैं। कल्पातीत देवों में नव ग्रेवेयक और ५ अनुत्तर विमान- 
वासी देव हैं । बारहवें ्रच्युत नामक देवलोक के ऊपर क्रम से नव 
विमान ऊपर-ऊपर हैं, ये पुरुषाकृति लोक के ग्रीवा स्थान में अवस्थित 
होने के कारण ग्रैवेयक कहलाते हैं । इन के नाम ये है-१-भद्र, २-सुभद्र, 
३-सुजात, ४-सुमन, ५-सुदर्शन ६-प्रियद्शन, ७-अमोह, 5-सुप्रत्तिबद्ध 
और €-यद्योधर । ग्रेवेयक विमानों के ऊपर१-विजय, २-वैजयन्त, ३० 
जयन्त,४-अपराजित और ५-सर्वार्थसिद्ध ये पांच विमान एक दूसरे से 
ऊपर-ऊपर है । ये विमान श्रन्य सव विमानों से अनुत्तर है, प्रधान है, 
फलतः ये अनुत्तर विमान कहलाते है । 

#देथों की उत्पत्ति उत्पादशय्या में होती है, यह एक देववस्त्र 
से ढकी रहती है, धर्मात्मा और पृण्यात्मा जीव जब इसमें उत्पन्न 
होते है तो वह भ्रड्भारों पर डाली हुई रोटी की तरह फूल जाती है, 
तब पास में अवस्थित देव तथा उसके अ्रधीन देवता हर्षोत्सव मनाते 
है, जय-जय कार की ध्वनि से श्राकाश को गु जा देते हे, अन्तर्मुहर्त्त के 
बाद उत्पन्न हुआ देव तरुणमनुष्य को भाँति शरीर वना कर देवबस्त्रों से 
शरीर को श्राच्छादित करके बैठ जाता है। तदनन्तर पाइवेवर्ती देव 


जाति के देवता रहते है । ये देव सम्यग्‌-दृष्टि होते है, विषय-भावना से रहित 
होने के कारण ये देवषि कहलाते है । आपस में छोटे और बड़े न होने के 
कारण सभी स्व॒तन्ञ है, तथा जो तीर्थंकर भगवान की दीक्षा के अवसर पर 
बुज्मह.बुज्फह, कह कर प्रतिबोध करने का श्रपना आचार पालन करते हैं, 
लोक के किनारे पर रहने के कारण ये लोकान्तिक कहे जाते हैं ! 

#देव की पहचान चार बातो से होती है । जैसेकि १-देवो की पृष्यमालाए 
नही कुम्हलाती, २-देव के नेत्र निनिमेष होते हैं, ये आँख नही कपकते, ३-देव 
का शरीर निर्मल होता है और ४-देव भूमि से चार अंगरुल ऊपर रहता है, 
बह भूमि का स्पर्श नही करता । 
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झापने क्या करनी की थी जो श्राप हमारे नाथ बने ?”” ऐसे अन्य प्रनेकों 
प्रइन पूछते हैं, जब नवजात देव देवगति के स्वभाव से प्राप्त अवधि- 
ज्ञान से अपसे पृत्र जन्म पर विचार करता है तब वह देव यहाँ के 
मित्र आदि का विचार आ्राते ही यहाँ श्राना चाहता है, तो वहाँ के देव 
उसे कहते हैं कि वहाँ जाकर क्या करोगे ? यहाँ का क्‍या हाल सुना- 
श्रोगे ? पहले दो घड़ी यहाँ के नाटक देखो। तब उसे वे देव ३२ 
प्रकार के नाटक दिखलातें हैं, इन नाटकों में यहाँ के दो हजार वर्ष 
पूरे हो जाते हैं, इस तरह वह देव वहाँ के सुखों में निमग्न हो जाता 
है, और पिछली सब दुनिया भूल जाता है । 

भवनपति, व्यन्तर, ज्योतिष्क, पहले और दूसरे देवलोक के देव 
मनुष्य की तरह शरीर से कामवासना का सुख अनुभव करते हैं, तीसरे 
और चौये देवलोक के देवता केवल देवी के शरीरस्पर्श से श्पनी काम- 
वासना शान्त कर लेते हैं, पांचवें श्नौर छठे देवलोक के देवता, देवियों 
के सुसज्जित रूप को देख कर विषय-जन्य सुख श्रनुभव करते हैं । 
सातवें और आठवें देवलोक के देव देवियों के शब्द सुनने से, नौवें 
दसवें, ग्यारहवें और बाहरवें देवलोक के देवता केवल देवियों के 
चिन्तनमात्र से वेषयिक सुख प्राप्त कर लेते हैं। देवियाँ दूसरे स्वर्ग 
तक पैदा होती हैं, भागे नहीं । जब तीसरे और चौथे देवलोक के देवों 
को विषयसुख के लिए उत्सुक भौर इस कारण शअ्रपनी भोर झादर- 
शील जानती हैं, तो ये वहाँ पहुंच जाती हैं, तब इनके हस्तादि के स्पर्श 
से उन देवों की कामवासना शानन्‍्त हो जाती है, इसी प्रकार जब ये 
देवियाँ पांचवें छठे देवलोक में पहुंच जाती हैं, तो इनके शव गार को 
देख कर पांचवें और छुठे देवलोक के देवताओ्रों की वैषयिक तुप्ति हो 
जाती है, सातवें श्र आठवें में चले जाने पर इन के सुन्दर संगीतमय 
शब्द सुनकर सातवें और आठवें देवलोक के देवों की तृप्ति हो जाती 
है। आठवें देवलोक से आगे देवियाँ जा नही सकती, फलत: ऊपर के 
देवलोको के देवों की कामबासना केवल देवी-चिन्तन से शान्त हो 
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जाती है। इसके अतिरिक्त, यह भी समझ लेना चाहिए कि ज्यों-ज्यों 
विषयभोगों की वासना अधिक होती है त्यों-त्यों दुःख, क्लेश, और 
अगाम्ति भ्रधिक रहती है, भौर ज्यों-ज्यों वासना की स्वल्पता होती 
चली जाती है, त्यों-त्यों मानसिक शान्ति और उल्लास बढ़ता चला 
जाता है, बारहवें देवलोक से ऊपर के देवताओं की कामवासना शान्त 
होती है परिणामस्वरूप वे सन्‍्तोषजन्य परमसुख में निमग्न रहते हैं । 

देविक जगत का अध्ययन करने से पता चलता है कि #स्थिति, 





# तत्त्वाथे सूत्र के ग्रनुसार-- 

पहले देवलोक में जधन्य स्थिति एक पल्योपम की, उत्कृष्ट दो सागरोपम 
की होती है ! दूसरे में जघन्य कुछ अधिक एक पल्योपम की, उत्कृष्ट कुछ भ्रधिक 
दो सागरोपम की, तीसरे में जघन्य दो सागरोपम की, उत्कृष्ट सात सागरोपम 
की, चौथे में जधन्य कुछ अधिक दो की, उत्कृष्ट कुछ श्रधिक सात सागरोपम की, 
पांचवें मे जघन्य कुछ अधिक सात की, उत्कृष्ट दस सामरोपम की, छठे में 
जघन्य दस सागरोपम की, उत्कृष्ट १४ सागरोपम की, सातवें में जघन्य १४ 
सागरोपम की, उत्कृष्ट १७ सागरोपम की, आठवें में जघन्य १७ सागरोपम 
की, उत्कृष्ट १८ सागरोपम की, नववे की जथन्य स्थिति १८ सागरोपम की, 
उत्कृष्ट २० सागरोपभ की, दसवे भे जघन्य १८ सागरोपम की, उत्कृष्ट २० 
सागरोपम की, ग्यारहवें में जघन्य २० सागरोपम की, उत्कृष्ट २२ सागरोपम 
की, बारहवें में जघन्प २० सागरोपम की, उत्कृष्ट २२ सागरोपम की स्थिति 
होंती है । नवग्रेवेयकों में पहले की. जघन्य स्थिति २२ की उत्कृष्ट स्थिति २३, 
सागरोपम की स्थिति होती है। इसी प्रकार ग्रागे-आग्रे जचघन्य स्थिति में और 
उत्कृष्ट स्थिति में क्रमशः: एक-एक की वृद्धि करते जाना है, परिणामस्वरूप 
नववें ग्रेवेयक की जधन्य स्थिति ३२० की और उत्कृष्ट स्थिति ३१ सागरोपम 
की होती है। २२ से लेकर २४ वें देवलोक की जघन्य स्थिति ३१ की और 
उत्कृष्ट ३२ सागरोपम की तथा २६ वें देव-लोक की जधन्य और उत्कृष्ट 
स्थिति ३३ सागरोपम की ही मानी गई है। इसके भ्रतिरिक्त, जिस देव की 
जितने सागरोपम की आयु होती है, वह उतने ही पक्ष में दवासोच्छवास लेता 
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झायु, प्रभाव-निग्नह और भअनुग्रह करने का सामथ्यं, सुख-इन्द्रियों के 
द्वारा उनके ग्राह्मविषय को ग्रहण करना, दुयुति-शरीर, वस्त्र आदि 
की कान्ति, इन्द्रियविषय-दूर से इष्ट विषयों को ग्रहण करने का 
इन्द्रियों का सामर्थ्य, श्रादि कुछ ऐसी बातें हैं जा नीचे-नीचे के देवों 
से ऊपर-ऊपर के देवों में अधिक उपलब्ध होती हैं तथा गति-गमन 
क्रिया की शक्ति, शरीर का प्रमाण, परिग्रह-विमान शआ्रादि ऐशवर्य 
गौर अभिमान-अहंकार ऊपर के देवों से नीचे के देवों में कम-कम 
पाया जाता है। क्योंकि ऊपर-ऊपर के देवों में महानता और उदासी- 
नता अधिक होने के कारण देशान्तर में जाने का विचार कम रहता है। 
जपन्य दो सागरोपम की स्थिति रखने वाले सानत्कुमार श्रादि के देव 
अधोभाग में सातवी नरक तक, तिरछे अभ्रसंख्यात हजार, कोटा-कोटि 
योजन पय॑न्‍्त जाने का, सामर्थ्य रखते हैं, इसके बाद जघन्य स्थिति 
वाले देवों का गति-सामथ्यं घटते-घटते, अधिक से भ्रधिक तोसरी 
नरक तक जाने का रह जाता है, इन देवों में शक्ति चाहे कितनी भी 
हो परन्तु कोई देव भ्रधो-भाग में तीसरे नरक से श्रागे न कभी गया है, 
भर न कभी जाएगा। दरीर का परिमाण पहले-दूसरे स्वर्ग में सातत 
हाथ का, तीसरे-चौथे में छह हाथ का, पांचवें-छठे स्वर्ग में पाँच हाथ का, 
सातवें, आठवें में चार हाथ का, नववें से लेकर बारहवें तक में तीन 
हाथ का, नवग्रेवेयकों में दो हाथ का श्र अनुत्तरविमानों में शरीर- 
परिमाण एक हाथ का होता है। पहले स्वर्गमें ३२ लाख, दूसरे में २ 
लाख, तीसरे में १२ लाख, चोथे में ५ लाख, पांचवें में ४ लाख, छे में 


है, और उतने ही हजार वर्षों में उसे भाहार करने को इच्छा पैदा होती है, 
जैसे सर्वा्-सिद्ध के विमान के देव की आयु २३ सागरोपम होती है, तो बह 
३३ पक्ष में एक बार इबासोच्छवास लेते हैं और ३३ हजार वर्षों के बाद 
प्राहार ग्रहण करते हैं। देव कवलाहार नही करते, रोमाहार करते है, जब इन्हें 
आहार की इच्छा होती है तो रत्नों के शुभ पुदूगलों को रोभों द्वारा खींच 
लेते हैं । 
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४० हजार, सातवेंमें ४० हजार, आठटवेंमें ६ हजार, नोवेंसे लेकर १२वें 
तक सात सौ, भ्रधोवर्ती तीन ग्रेवेयकों में १११, मध्यम तीन ग्रैवेयकों में 
१०७, ऊध्व तीन ग्रैवेयकों में १०० और अनुत्तर में केवल पाँच विमानों 
का ही परिग्रह होता है । स्थान, परिवार, शक्ति, विभूति भर स्थिति 
आदि के कारण शअ्रभिमान का जन्म होता है, ऐसा अभिमान कषाय 
की न्यूनता के कारण ऊपर-ऊपर के देवों में उत्तरोत्तर कम होता चला 
जाता है। इसके अतिरिक्त, अवधिज्ञान का सामथ्ये भी ऊपर-ऊपर 
के देवों में अधिक ही पाया जाता है। अवधिज्ञान की यह अधिकता 
कितनी है ? यह भी समझ लीजिए-- 


व्यन्तर देवता जघन्य २५योजन, उत्कृष्ट संख्यात द्वीप समुद्र जान, 
देख सकते हैं, ज्योतिष्क देव जघन्य २५ योजन, उत्कृष्ट संख्यात द्वीप 
समुद्र देख सकते हैं। असुर कुमार देव जघन्य २५ योजन, उत्कृष्ट २ 
झसंख्यात द्वीप समुद्र देख सकते हैं। नागकुमार से लेकर स्तनित 
कुमार तक भवनपति देव जघन्य २५ योजन, उत्कृष्ट संख्यात द्वीप 
समुद्र देख सकते हैं। भवनपतियों के इन्द्र ऊपर पहले दूसरे देवलोक 
तक, नीचे पहली नरक का चरमान्त भाग, मध्यलोक में असंख्यात दीप 
समुद्र देख सकते हैं । पहले, दूसरे देवलोक के देवता, ऊपर को श्रपने 
विमान की ध्वजा तक, नीचे पहली नरक का चरमान्‍्त भाग, मध्यलोक 
असंख्यात द्वीपसमुद्र तक, तीसरे चौथे देवलोक के देव ऊपर को अपनी 
विमानध्वजा तक, नीचे दूसरी नरक का चरमान्त, मध्यलोक में 
अ्रसंख्यात द्वीपसमुद्र तक, पाँचवें भौर छठे देवलोक के देव ऊपर श्रपनी 


>< जनसिद्धान्त के अनुसार पल्योपम के आयुष्य वाले देव संख्यात द्वीप 
समुद्र और सामरोपम की आयुष्य वाले देव असंल्यात द्वीप अवधिज्ञान के द्वारा 
देख सकते हैं । असुरकुमार देवो की उत्कृष्ट स्थिति कुछ भ्रधिक एक सागरोपभ 
की है। अतः ये अवधि ज्ञान द्वारा असंख्यात द्वीप देख सकते हैं, किन्तु नाग- 
कुमार आदि अवशिष्ट भवनपतिदेवी की उत्कृष्ट आयु देशोन दो पत्योपम की 
होती है, अतः ये अवधिज्ञान से संख्यात द्वीप समुद्र ही देखते हैं ! 
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विमानध्वजा तक, नीचे तीसरी नरक त्तक, मध्यलोक में असंख्यात द्वीप 
समुद्र तक, सातवें और झाठवें देवलोक के देव ऊपर को भ्रपनी विमान- 
ध्वजा तक, नीचे चौथी नरक का चरमान्त, मध्यलोक में असख्यात दीप 
समुद्र तक, नववें, दसवें, ग्यारहवें और बारहबें देवलोक के देव ऊपर 
अपनी विमान-ध्वजा, नीचे पांचवी नरक का चरमान्त, मध्यलोक में 
असंख्यात द्वीपसमुद्र तक, नवग्रैवेयको में पहले और दूसरे त्रिक के 
देव ऊपर अपनी विमानध्वजा तक, नीचे छठी नरक, मध्यलोक में 
असंख्यात द्वीप समुद्र, तीसरे त्रिक वाले देव ऊपर अपनी विमान-ध्वजा, 
नीचे सातवी नरक का चरमान्त, मध्यलोक में असंख्यात 2 ; 
पांच अनुत्तर विमान वाले देव कुछ कम सारे लोक को देख सकते हैं। 
साधना से होने बाला भ्रवधिज्ञान- 

बताया जा चुका है कि अवधिज्ञान जन्म से झौर अध्यात्म साधना 
से उत्पन्न होता है। जन्म से अवधिज्ञान देव भर नारकी जीवों को 
होता है तथा साधना से जनित झवधिज्ञान मनुष्य और पश्चु को होता 
है। जन्म-जन्य अवधिज्ञान के लिए जप, तप, अहिंसा आदि किसी भी 
अध्यात्म साधना की अपेक्षा नहीं रहती, जबकि साघना-जन्य अभ्रवधिज्ञान 
के लिए अहिसा, सयम और तप की त्रिवेणी में मोते लगाने पड़ते है, 
मन को साधना एवं मारना पड़ता है। क्रोध, मान और माया आदि 
विकार छोड़ने होते हैं। साधनाजनित अवधिज्ञान के जैन-श्वास्त्रों 
में अनेकों उदाहरण उपलब्ध होते हैं, श्री कल्प सूत्र में लिखा 
है कि भगवान महावीर जब माता त्रिशला के उदर में थे, तब उनको 


श्रवधिज्ञान था, यह अवधिज्ञान अध्यात्मसाध्ना-जनित था। श्री 
उपासक-दशांगसूत्र के अनुसार भ्रानन्द सेठ को भी अवधि ज्ञान की 


प्राप्ति हुई थी। आनन्द सेठ बड़े सम्पत्तिशाली श्रावक थे, चार 
करोड़ सुनय्या इन के कोष में था, द्विपद, चतुष्पद, धन और धान्य- 
आदि के रूप में चार करोड़ की सम्पत्ति थी, चार करोड़ व्यापार में 
लगा हुआ था, गौग्नों के चार ०गोकुल थे, पांच' सौ गाडे व्यापारार्थ 


#गोकुल का झर्थ है-दस हजार गोएं । 
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और पांच सौ घास भ्रादि लाने के लिए थे, समुद्र में व्यापार करने के 
लिए चार वड़े-बड़ जहाज थे। इतनी भ्रधिक सम्पदा के धनी होने पर 
भी आनन्द सेठ सवंधा निरभिमानी थे, विनीत थे, धर्म-ध्यान के बड़े 
रसिक थे, पर्व-तिथियों में पौषध किया करते थे। भ्रन्य अनेकों तपस्था- 
प्रधान अनुष्ठानों के कारण ही इन को अवधिज्ञान होगया था । भ्रवधि- 
ज्ञान के प्रभाव से सेठ साहिब पूर्व, पश्चिम और दक्षिण में लवण- 
समुद्र में पांच सौ योजन तक, उत्तरदिशा में चुल्लहिमवात पर्वत तक, 
ऊपर सौधर्म देव-लोक तक, और नीचे रत्नप्रभा पृथ्वी के लोलुपाच्युत 
नामक नरकावास को जहां ८४ हजार वर्ष की स्थिति वाले नारकी 
रहते हैं, देखते लगे थे | श्रानन्द सेठ का यह अवधि-ज्ञान साधना-जन्य 
था । श्री प्रज्ञापनासूत्र के ग्रनुसार तियेड्च पञ्चेन्द्रिय जीव अवधि- 
ज्ञान के द्वारा जधन्य अ्र गुल का प्रसंख्यातवाँ भाग और उत्कृष्ट असं- 
ख्यात द्वीप समुद्र देख सकते हैं, तथा मनुष्य अवधि-ज्ञान के द्वारा जघन्य 
अंगुल का असंख्यातवां भाग और उत्कृष्ट समस्त लोक तथा लोक जंसे 
यदि श्लोक में श्रसंख्यात खण्ड हों तो उन्हें भी देख सकता है । 
गुणप्रत्यय भ्रवधिज्ञान के ६ मेद- 

तियंझच और मनुष्यों को आध्यात्मिक साधना से जो गुणप्रत्यय- 
रूप अवधिज्ञान होता है, उसके ६ प्रकार होते हैं। जैसे कि- १-आातु- 
गामिक-वह अवधि-ज्ञान जो श्रपने उत्पत्ति-क्षेत्र को छोड़ कर दूसरी 
जगह चले जाने पर भी कायम रहता है । ज॑से-जिस स्थान में वस्त्र 
आदि किसी वस्तु को रंग लगाया गया हो तो उस स्थान से उसे हटा 
लेने पर भी उस का रंग कायम रहता है, यही स्थिति आनुगामिक 
अवधि-ज्ञान की होती है। यह अवधि-ज्ञान नेत्र-ज्योति की तरह 
ज्ञानी का अनुगमन करता है। तात्पर्य यह है कि जिस जगह जिस 
जीव को यह ज्ञान प्रकट होता है, वह जीव उस जगह जैसे संख्यात या 
असंख्यात योजन के क्षेत्र को चारों तरफ देखता है, उसी प्रकार दूसरी- 
जगह जाने पर भी उततने ही क्षेत्रों को देखता है। २-प्रनानुगामिक-वह 
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अवधिज्ञान जो उत्पत्ति-स्थानको छोड़ देने पर कायम नहीं रहता । जैसे 
कोई ज्योतिषी ऐसा होता है, जो प्रश्न का ठीक-ठीक उत्तर अमुक स्थान 
पर ही दे सकता है, अन्य स्थान पर नहीं। ३-बर्धभान-वह प्रवधि- 
ज्ञान जो उत्पत्तिकाल में अल्पविषयक होने पर भी परिणामशुद्धि 
बढ़ने के साथ-साथ क्रमश: श्रधिक-प्रधिक विषयक होता जाता है। 
जैसे दियासलाई या अररि आदि साधनों से पैदा होने वाली भ्राग की 
चिनगारी उत्पत्ति-समय बहुत छोटी होने पर भी अधिक-अधिक सूखे 
ईन्धन का संयोग पाकर क्रमश: बढ़ती चली जाती है। ४-हीवसान-- 
बह श्रवधि-ज्ञान जो उत्पत्ति के समय श्रधिक विषय वाला होने पर भी 
परिणाम-शुद्धि कम हो जाने से क्रमश: अल्प-अल्प-विषयक होता जाता 
है। जैसे-परिमित दाह्म वस्तुओं में लगी हुई प्राग नया ईनधन न 
मिलने से क्रमशः घटती चली जाती है। ५-भ्रवस्थित-वह भ्रवधि-ज्ञान 
जो जन्मान्तर होने पर भी श्त्मा में कायम रहता है, या केवल-ज्षान 
की उत्पत्ति पयंन्त भ्रथवा आजन्म ठहरता है। जैसे किसो प्राणी को 
एक जन्म में प्राप्त हुआ पुरुष आदि वेद या दूसरे अनेक तरह के शुभ 
झोर अशुभ संस्कार उस के साथ दूसरे जन्म में जाते हैं, या आाजन्म 
कायम रहते हैं। और ६-झनवस्थित--वह अवधि-ज्ञान जो जलतरज्ु 
की तरह कभी घटता है, कभी बढ़ता है, कभी आरविभूत होता है, 
और कभी तिरोहित हो जाता है। अवधि-ज्ञान के इन ६ प्रकारों में 
पांचवें भेद को प्रतिपाती और छठे भेद को अप्रतिपाती भी कहते हैं। 
जो अ्रवधि-ज्ञान उत्कृष्ट स्वेलोक को अपना विषय बना कर पुन: चला 
जाता है, वह प्रतिपाती होता है तथा जो अवधि-ज्ञान भवक्षय या 
केवल-ज्ञान होने से पहले नष्ट नहीं होता, वह अ्रप्रतिपाती माना गया 
है। जिस भ्रवधिज्ञानी को #सम्पूर्ण लोक से आगे एक भी प्रदेश का 
ज्ञान हो जता है, उसका अवधि-ज्ञान अप्रतिपाती समभना चाहिये। यह 
बात सामथ्यं, शक्ति की भ्रपेक्षा से कही गई है, वास्तव में अलोकाकाश 


देखो, नन्दीसूत्र में वशित भ्रवधि-ज्षान का क्षेत्र-प्रकरश । 
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रूपी द्रव्यों से शुल्य है, इसलिए वहां अ्रवधि-ज्ञानी कुछ नहीं देख 
सकता । यह अवधि-ज्ञान केवल ज्ञान से अन्तुमु हत्त पहले पैदा होता 
है और बाद में केवल-ज्ञान में समा जाता है, इसी अ्रप्रतिपाती अवधि- 
ज्ञान को परमावधि भी कहते हैं। ये छहों भेद तियंडझ्च और मनुष्यों 
में होने वाले क्षयोपशमिक अवधि-ज्ञान के माने गए हैं। साथ में यह 
भी समझ लेना चाहिए कि जिस प्रकार मिथ्याद॒ष्टि जीव के मति 
और श्रुत को मति-अज्ञान और श्रुत-अ्ज्ञान कहते हैं, उसी प्रकार 
मिथ्यादृष्टि जीव के अवधि-ज्ञान को विभंग-झान कहा जाता है। 

इसके अतिरिक्त यह बात भी समझ लेनी चाहिए कि यद्यपि 
तीथँंकर भगवान को तथा किसी-किसी अन्य मनुष्य को भी भअ्रवधि- 
ज्ञान जम्मसिद्ध प्राप्त होता है, परन्तु वह गुणप्रत्यय ही समझना 
चाहिए, क्योंकि यह अवधि-ज्ञान झआाजन्म कायम नही रहता, देव और 
नारकी जीवों की भाँति इस की ग्रवस्थिति सार्वकालिक नही होती, 
केवल-ज्ञान होने के बाद यह समाप्त हो जाता है । 


झवधि-ज्ञानी जिन- 


श्री स्थानांगसूत्र में जिन के-१-अवधि-त्ञानी, २-मन.पर्यायज्ञानी 
और ३-केवल-न्नानी, ये तीन प्रकार लिखे हैं । राग और द्वेष को 
जीतने वाले महापुरुष जिन कहलाते हैं। केवलज्ञानी तो सर्वेथा राग- 
ढेष को जीतने वाले एवं पूर्ण प्रत्यक्षनानशाली होने से साक्षात्‌ जिन 
माने ही गए हैं, अवधि-ज्ञानी और मन:पर्यवज्ञानी प्रत्यक्ष ज्ञान वाले होते 
है, अतः ये भी जिन-सरीखे होने से जिन कहे जाते हैं, परन्तु ये दोनों 
प्रत्यक्षज्ञानकहूप उपचार के कारण ही माने गए हैं । 
दस बातों का विच्छेद- 


जितेन्द्रिय-शिरोमणि, महामहिम श्री जम्बूस्वामी इस अवस- 
पिणी काल के अन्तिम केवली भगवान थे । श्री जम्बूस्वामी के निर्वाण 
के भ्रनन्तर निम्नोक्त दस बातें समाप्त हो गई थीं, जैसेकि-- 
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£-परम भ्रवधि-ज्ञान, २-मनस्य॑व-ज्ञान, ३-पुलाकलब्धि, 


४-आहारक-शरी र, ५-क्षायिक-सम्यक्त्व ६-केवलज्ञान 
७-जिनकल्पी साधु, ८-परिहारविशुद्धि-चारित्र, €-सुक्ष्मसम्प- 
राय चारित्र और १०-यथालूयात चारित्र। 


इन्द्रियों और मन की सहायता के बिना, साक्षात्‌ झात्मा से 
मर्यादा-पूर्वक सम्पूर्ण लोक के रूपी द्वव्यों का जो प्रत्यक्ष ज्ञान होता 
है, उसे परमावधि ज्ञान कहते हैं । परमावधि-ज्ञानी चरम-शरीरी' 
होता है। भगवती सूत्र शतक १८, उद्द शक ८ की टीका के अनुसार 
परमावधिज्ञानी अ्रवश्य ही भ्रन्तमु हुत्त में केवल-ज्ञान प्राप्त कर लेता 
है । इन्द्रिय श्रौर मन की सहायता के बिना मर्यादा को लिए हुए, संज्ञी 
जीवों के मनोगत भावों का जानना मनःपर्यंवज्ञान होता है, जिस 
लब्धि (तपोजन्य प्रभाव से उत्पन्न शक्ति-विशेष) द्वारा मुनिसंघ- 
रक्षा आदि की खातिर सेना-सहित चक्रवर्ती का भी विनाश कर देता 
है, उस लब्धि को पुलाक-लब्धि कहते हैं, प्राणि-दया, तीर्थंकर भगवान 
का ऋद्धि-दर्शन तथा संशय-निवारण आदि प्रयोजनों से १४ पूर्वधारी 
मुनि अन्य क्षेत्र (महाविदेह क्षेत्र) में विराजमान हुए तीर्थंकर भगवान 
के समीप भेजने के लिए लब्धि-विशेष से अतिविशुद्ध, स्फटिक के 
समान अपने शरीर में से एक हाथ का जो पुतला निकालते हैं उसे 
झाहारक-शरीर कहते हैं। भ्रनन्तानुबन्धी चार कषायों के श्रौर दशन- 
मोहनीय कर्म की तीनों प्रकृतियों के क्षय हो जाने पर जो परिणाम- 
विशेष होता है, वह क्षायिक-सम्पक्त्व है, यह सादि-अ्रनन्त है, यह सम्य- 
बत्व एक बार ही मिलता है और मिलने के बाद कभी जाता नहीं है । 
मति-श्रुत आदि ज्ञान की अपेक्षा विना, त्रिकाल एवं त्रिलोकवर्ती समस्त 
पदार्थों को युगपत्‌ हस्तामलक-वत्‌ जानना केवलज्ञान कहलाता है । 
उत्कृष्ट चारित्र का पालन करने की इच्छा से निकले हुए साथु-विशेष 
जिनकलपी कहे जाते हैं, इन के श्राचार को जिन-कल्प-स्थिति कहते हैं। 
जधन्य नववें पूर्व की तृतीय वस्तु और उत्कृष्ट कुछ कम दस पूर्वधारी 


: २१४: 


मुनि जिनकल्प अंगीकार किए जाते हैं ये वज्ऋषभनाराच-संहनन के 
धारक होते हैं, अकेले रहते हैं, उपसगग और रोग आदि की वेदना विना 
आऔदषधि आदि का उपचार किए सहते है, उपाधि से रहित स्थान में 
रहते हैं आदि इनके जीवन की चर्या होती है। जिस में विशेष प्रकार 
के तप.प्रधान आचार का पालन किया जाता है, उसे परिहार-विशुद्धि- 
चारित्र कहते हैं। यह चारित्र नव साधुओं का समुदाय परिहार-तप 
(तपविश्ेष) के द्वारा अद्भीकार किया करता है। जिस में क्रोध आ्रादि 
कषायों का उदय नहीं होता, सिफ लोभ का अश अति सूक्ष्म रूप से 
शेष रहता है, वह सूक्ष्मसम्पराय-चारित्र कहलाता है तथा जिसमें 
किसी भी कषाय का उदय होने नहीं पाता, वह यथाख्यात (वीतराग) 
चारित्र कहा जाता है। 


४-सनःपर्य वज्ञानावरणीय करमें- 

कहा जा चुका है कि ज्ञानावरणीय कम पाच प्रकार का होता है, 
इस के झ्रादिम तीन प्रकारों का व्याख्यान किया जा चुका है। चतुर्थ 
प्रकार है--मनःपर्यवज्ञानावरणीय कमे । मन पर्यवज्ञान को आच्छा- 
दित करने वाले को मनः:पर्यव-ज्ञानावरणीय कम कहते हैं। इन्द्रिय 
झौर मन की सहायता के बिना, द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव की 
अपेक्षा से मर्यादा-पूर्वक जो ज्ञान संज्ञी [मन वाले | जीवों के मन की 
पर्यायों को, उस में रहे हुए भावों को जानता है, वह मनः:पर्यव-ज्ञान 
कहलाता है । 

मन वाला व्यक्ति किसी भी वस्तु का चिन्तन एव मनन मन से 
किया करता है। चिन्तन के समय चिन्तनीय वस्तु के भेद के अनुसार 
चिन्तन-कार्य में प्रवृत्त मत भिन्‍न-भिन्‍न भ्राकृतियों को धारण कर 
लेता है, ये विभिन्‍न आकृतियां ही मन की पर्याय मानी जाती हैं, इन 
मानसिक आकृतियों को साक्षात्‌ जानने वाला ज्ञान मनःपर्याय ज्ञान 
होता है, इस ज्ञान के बल से चिन्तनशील मन की आाकइृतियां जानी 
जाती हैं, परन्तु इस ज्ञान से चिन्तनीय वस्तुएं नहीं जानी जातीं, 
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चिन्तनीय वस्तुओं का बोध तो भ्नुमान के द्वारा होता है, जैसे मानस- 
शास्त्र का अम्यासी कोई व्यक्ति किसी का चेहरा या हाव-भाव 
प्रत्यक्ष देख कर उसके आधार पर उस व्यक्ति के मतोगत भावों का 
ज्ञान अनुमान से कर लेता है, बसे ही मन:पर्याय-ज्ञानी मन:पर्यायज्ञान 
से किसी के मन की आकृतियों को प्रत्यक्ष देखकर पीछे से अ्रभ्यासवश 
ऐसा अनुमान कर लेता है कि इस व्यक्ति ने अमुक वस्तु का चिन्तन 
किया है, क्‍योंकि इस का मने इस वस्तु के चिन्तन के समय होने वाली 
अमुक प्रकार की आकृति से युक्त है। उदाहरण से समभिए, कल्पना 
करो । एक बालक है, जब हम उस की झ्ांख की पुतली की ओर ध्यान- 
पूर्वक देखते है तो उसमें भ्रपना प्रतिबिम्व दिखाई देता है, बालक ही 
की क्‍या बात है ? किसी भी नेत्र के सन्‍्मुख जब कोई वस्तु आती है तो 
उसमें उस का प्रतिबिम्ब देखा जाता है। ज॑से श्राखों की पुतली में 
चित्र उतरता दिखाई देता है, इसी तरह मानस-शॉस्त्र के जानने 
वालों का कहना है कि मन के अ्रन्दर भी जो सकल्प विकल्‍प चलता 
है, मन के सागर में विचारों की जो तरड्भ उठती है, हमारे मानस- 
पटल पर उन के भी चित्र उतरते है, मन:पर्यायज्ञान का धारक व्यक्ति 
इन चित्रों को देखता है, जान लेता है, चित्रों के आधार पर जिव 
विचारों को लेकर मन मे चित्र बने है उन विचारों का भी अनुमान लगा 
लेता है, फलत: व्यक्ति के मन की सोची वात तत्काल बतला देता है । 


भनःपर्पाय ज्ञान के दो भेद... 


जैनाचार्यों ने मन:पर्याय ज्ञान को दो भागों में विभक्त किया 
है। जैसेकि १-ऋचुमति-मतःपर्याय-ज्ञान और २-विषुल-मति-मतः-पर्याय जान । 
दूसरे व्यक्ति के मन में सोचे हुए भावों को सामान्य रूप से जानना 
ऋजु-मतिमिन:पर्याय ज्ञान है। जेसे अ्रमुक व्यक्ति ने चिन्तन किया कि 
मैंने जेन स्थानक में जाना है। उस व्यक्ति की इस सामान्य विचारणा 
का बोध ऋचुमति-मत:पर्याव ज्ञान कहलाता है। दूसरे के मन में सोचे 
हुए पदार्थ के विषय में विशेष रूप से जानना विपुलमति-मनः-पर्याय- 
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ज्ञान होता है। जैसे अमुक व्यक्ति ने चिन्तन किया कि मैंने जैन-स्था- 
नक में जाना है, वह जैन-स्थानक सदर बाजार का है, पहाड़ी धीरज 
पर श्रवस्थित है, डिप्टी गञ्ज के भ्रन्तगंत है, इत्यादि विशेष पर्यायों- 
अवस्थ्नों का जानना विपुलमति-मन:पर्योय-ज्ञान होता है। प्रश्न हो 
सकता है, कि मन:पर्याय ज्ञान के इन दोनों भेदों में भ्रन्तर-मूलक कोई 
अन्य विशेष बात भी है ? उत्तर में निवेदन है, कि ऋजुमति की भ्रपेक्षा 
विपुलमति-मनःपर्याय ज्ञान विशुद्धनर होता है, क्योंकि वह ऋजुमति 
की अपेक्षा सूक्ष्म्तर भर भ्रधिक विशेषों को स्फुटतया जान सकता है, 
इसके अतिरिक्त, दोनों में यह अन्तर भी है कि ऋजुमति उत्पन्न होने 
के बाद कभी चला भी जाता है, परन्तु विपुल-मति की ऐसी स्थिति 
नहीं है, यह आञ्राने के बाद जाता नहीं है, केवल-ज्ञान की प्राप्ति तक 
अवश्य बना रहता है। 


मनःपर्याय-ज्ञान का विधषय-.. 


मनःपर्याय ज्ञान का विषय, १-द्रव्य, २-क्षेत्र, ३-काल, और ४-भाव 
इन भेदों से चार प्रकार का होता है। द्रव्य की अपेक्षा यह ज्ञान संज्ञी 
जीवों के [काययोग से ग्रहण करके मनोयोग द्वारा मन के रूप में परि- 
णत हुए | मनो द्रव्य को जानता है। क्षेत्र की अपेक्षा यह ज्ञान मनुष्य- 
क्षेत्र के श्रन्दर रहे हुए संज्ञी जीवों के उक्त मनोद्रव्य को जानता है। 
काल की ्रपेक्षा यह मनोद्रव्य की पर्यायों को भूत झौर भविष्यत्‌ 
कालीन पल्पोपम के असंख्यातर्वे भाग तक जानता है,। भाव की 
भ्रपेक्षा यह ज्ञान द्रव्य-्मन की चिन्तन-परिणत रूपादि अनन्त पर्यायों 
को जानता है, परन्तु भाव मन की पर्याय मनःपर्याय-ज्ञान का विषय 
नहीं है, क्योंकि भाव-मन ज्ञान-रूप होता है, ज्ञान भ्रमूर्त है, अतः बह 
छुप्नस्थ के ज्ञान का विषय नहीं बनता । यह सत्य है कि मन:पर्याय-ज्ञान 
चिन्तन-परिणत द्रव्य-मन की पर्यायों को साक्षात्‌ जानता है, किन्तु 
चिंतन की विषय-भूत पछन्‍्मादि वस्तुओं को वह इस ज्ञान द्वारा साक्षात 
नहीं जान पाता, मनोद्वव्य की पर्याय को जान कर वह अनुमान करता 
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है, कि मनोद्रव्य इस प्रकार विशिष्टरूप से परिणत हुए हैं, अतः इत्े 
की चिन्तनीय वस्तु यह होनी चाहिए। इस तरह अनुमान द्वारा वस्तु 
जान ली जाती है। 
अवधि झौर मनः-पर्याय में प्रन्तर-.. 

अवधिज्ञान और मनःपर्याय ज्ञान की भिन्‍नता को लेकर जब 
विचार किया जाता है, तव इन दोनों में जहाँ कई दृष्टियों से समानता के 
दर्शन होते हैं, वहां इनमें अनेकविध भिन्‍नता भी उउलब्ध होती है, क्‍यों 
झवधिज्ञान का दर्शन होता है, परन्तु मन:पर्याय ज्ञान का दशेन नहीं 
होता, कारणा स्पष्ट है, मनःपर्यायज्ञान अवधिज्ञान की तरह वस्तु का 
सामान्य रूप ग्रहण नहीं करता, यह वस्तु के विशेष-हूप को ही झपना 
विषय वनाता है। प्रश्न हो सकता है कि ऋजुमति अपने विषय को 
सामान्य रूप से जानता है, विशेष रूप से नहों, ऐसो दशा में मनः- 
पर्यायज्ञान का दशन नहीं है, यह कैसे कहा जा सकता है ? उत्तर में 
निवेदन है कि ऋजुमति को जो सामान्यग्राहो माना गया है, इसका 
अभिप्राय इतना ही है कि वह विशेषों को हो जानता है कितु विपुलमति 
जितने विशेषों को नहीं जानता, फल्नतः विपुलमति को श्रपेक्षा ऋजु- 
मति को सामान्यग्राही कहा जाता है । इसके अतिरिक्त तत्त्वाथंसूत्र के 
क्ष्रध्याय प्रथम के २६वें सूत्र में लिखा है कि इन दोनों में विशुद्धिकृत, 
क्षेत्रकरत, स्वामिकृत श्रौर विषयक्ृत प्रन्तर पाया जाता है। मन:पर्याय- 
ज्ञान अवधिज्ञान की अपेक्षा अपने निषय को बहुत विद्वद-स्पष्ट रूप 
से जानता है, इसलिए यह इस से विशुद्धतर है। अवधिज्ञान का क्षेत्र 
भंगुल के असंख्यातवें भाग से लेकर सारा लोक है और मनःपर्याय ज्ञान 
का क्षेत्र तो मानुषोत्तर-पर्वत पयेन्त ही है। भ्रवधिज्ञान के स्वामी 
चारों गतियों के जीव ही सकते हैं, परन्तु मन:पर्यायज्ञान के स्वामी 
केवल संयत मनुष्य ही हो सकते हैं। अ्वधिज्ञान का विषय कतिपय 
पर्याय सहित रूपी द्रव्य हैं, पर मन:पर्याय की विषय तो केबल उसको 


# विशुद्धि-केत्र-स्वामि-विवयेम्थों अवरवि-मनः:पर्वाययों: । 
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कष्ननम्तवाँ भांग है। विषय कम होने पर भी मन:पर्याय ज्ञान भ्रवधि- 
ज्ञान से विशुद्धतर माना गया है, यह कैसे ? यह भी समझ लीजिए । 
विशुद्धि का आधार विषय की न्यूनता या अधिकता १२ नहीं होता, 
किन्तु विषयगत न्यूनाधिक सूक्ष्मताश्रों के जानने पर है। जैसे दो व्य- 
क्तियों में से एक ऐसा है जो भ्रनेक शास्त्रों को जानता हो और दूसरा 
केवल एक शास्त्र को, तो भी यदि अनेक-शास्त्रज्ञ की अ्रपेक्षा एक 
शास्त्र को जानने वाला व्यक्ति अपनी विषय की सूक्ष्मताओों को श्रधिक 
जानता हो तो उसका ज्ञान पहले की अपेक्षा विशुद्ध कहलाता है। वैसे ही 
विषय अहत्प होने पर भी उसकी सूक्ष्मताओं को अधिक जानने के 
कारण मनः:पर्याय ज्ञान अवधिज्ञान से विशुद्धतर कहा जाता है। 
प्रवधिज्ञान और मनःपर्यायज्ञान में विभेद पैदा करने वाली दो बातें 
झौर भी हैं। जैसे कि--अवधिज्ञान मिथ्यात्व के उदय से विभंग ज्ञान 
के रूप में परिणत हो सकता है, जबकि मनःपर्याय-ज्ञान के होते हुए 
मिथ्यात्व का उदय होता ही नहीं है। तथा अवधिज्ञान परभव में भी 
जा सकता है, जबकि मन:पर्यायज्ञान इहभविक ही होता है, १रभविक 
नहीं । 
सनःपर्याय के लिए भ्रावश्यक नौ बातें... 
मनःपर्याय-ज्ञान की प्राप्ति के लिए नौ बातों का होना आवश्यक 
है, वे नौ बातें इस प्रकार हैं-१-मनुष्यभव-मन:पर्याय ज्ञान मनुष्य को ही 
उत्पन्न हो सकता है, तियंब्च, देव या नारकी को नही । २-गर्भज- 
पूंभव का स्थुल शरीर छोड़ कर जीव तैजस और कामंण शरीर के 
साथ विग्रहगति के द्वारा अपने नवीन उतत्पत्ति-स्थानमें जब जाता है, तब 


#रूपिष्वव्धे: । तत्त्वाथथंसूत्र श्र० १।२८॥ 
झर्थात्‌-अवधिज्ञान की प्रवृत्ति सर्वपर्याय-सहित केवल रूपी द्रव्यो में होती है । 
तदनन्तर-भागे मनःपर्यायस्य । तत्त्वार्थसून्न अ० १। २६ । 
अर्थात्‌-मन:पर्याव ज्ञान की प्रवृत्ति रूपी-द्रव्य के स्वेपर्याय-रहित अनस्तवे भाग 
में होती है । 
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वहां नवीनभव-योग्य स्थल शरीर के लिये पहले-पहल उसका भ्राह्र 
ग्रहण करना जन्म कहलाता है। यह जन्म-१-सम्मूण्छिम-२-गर्स झोर ३- 
डउपपात इन भेदों से तीन प्रकार का होता है। माता, पिता के संयोग 
बिना उत्पत्तिस्थान में रहे हुए औदारिक पुदुगलों को शरीर के लिए 
ग्रहण करना सम्मूच्छिम जन्म है। उत्पत्तिस्थान में रहे हुए पुरुष के 
शुक्र और स्त्री के शोणित के पुदूगलों को शरीर के लिए ग्रहण करना 
गर्भजन्म है । दूसरे शब्दों में, माता-पिता का संयोग होने पर जिस का 
शरीर वने उसके जन्म को गर्भ-जन्म कहते हैं गर्भ से पैदा होने वाले 
को गर्भज कहा जाता है| यह-प्रण्डज-अ्रण्डे से पैदा होने वाले, पोतज- 
पोत से लिपटे हुए, कोथली सहित उत्पन्न होने वाले हाथी, चमगादड़ 
आदि, और जरायुज-गर्भ से जरायु [वह भिल्‍्ली जिसमें लिपटा हुआ 
बच्चा मां के गर्भ से बाहिर आता है] सहित पैदा होने वाले मनुष्य, 
गाय आदि । जो जीव देवों की उपपात-शय्या तथा नारकियों के 
उत्पत्ति-स्थान में पहुँचते ही अन्तर्मुह॒तं में वेक्रिय पुदुगलों को प्रहण 
करके युवावस्था को प्राप्त कर ले, उसके जन्म को उपपात जन्म कहते 
हैं। जेन-हृष्टि के अनुसार मनुष्य गर्भमज और सम्मूछिम दोनों प्रकार 
के होते हैं, शिष्य पृच्छा करता हुश्रा निवेदन करता है कि मन:पर्याय - 
ज्ञान गर्भज को मनुष्य होता है या सम्मूछिम मनुष्य को ? उत्तर में 
आचार्य फरमाते हैं कि मन:पर्याय ज्ञान गर्भज मनुप्य को हो सकता 
है, सम्मूच्छिम मनुष्य को नहीं । 

३-कसंभूमिज-गर्मज मनुष्य कर्मे-भूमिज, अकम भूमिज और अन्‍्तर- 
द्वीपिक इन भेदों से तीन प्रकार के होते हैं। कृषि, वारिज्य, तप, 
संयम, अनुष्ठान वर्ग रह कर्म-प्रधान भूमि को कर्मभूमि कहते हैं । पांच 
भरत, पांच ऐरावत, और पांच महाविदेह ये १५ क्षेत्र कर्मभूमि माने 
जाते हैं। कर्मभूमि में उत्पन्न मनुष्य कर्मभूमिज कहलाते हैं। ये 
+-असि, मसि और कृषि इन कर्मों द्वारा श्रपने जीवन का निर्वाह करते 


-+-तलवार आदि शस्त्रों हरा आजीविका करना असि-कर्म है, जैसे-सेना 
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हैं। कृषि और वारिज्य श्रादि कर्म जहां नहीं होते उसे भ्रकर्म-भूमि 
कहते हैं। पांच हैमवत, पांच हैरण्यत, पांच हरिवर्ष, पाँच रम्यक-वर्ष, 
पांच देवकुरु ओर पांच उत्तरकुरु ये ३० क्षेत्र अकर्म-भूमि हैं । इन क्षेत्रों 
में उत्पन्न मनुष्य अकर्म-भूमिज माने गए हैं। यहां असि, मसि और 
कृषि का व्यापार नहीं होता । इन क्षेत्रों में दस प्रकार के कल्प-वृक्ष 
होते हैं, ये वस्त्र, पात्र आभरण, भोजन झ्रादि की सभी झावश्यकताएं 
पूर्ण करते हैं। इन्हीं के द्वारा श्रकमं-भूमिज मनुष्य अपने जीवन का 
निर्वाह करते हैं । कर्म न करने से, एवं कल्पवृक्षों से जीवननिर्वाह करने 
के कारण इन क्षेत्रों के मनुष्यों को भोग-भूमिज भी कहते हैं। यहाँ 
स्त्री पुरुष जोड़े से जन्म लेते हैं। इसलिए इन्हें जुगलियाँ भी कहा जाता 
है। लवणसमुद्र में चुल्लहिमवन्त पर्वत के पूर्व और पश्चिम में दो-दो 
दाढ़े हैं, इस प्रकार शिखरी पर्वत के भी पूर्व और पर्तिचम में दो-दो दाढे 
हैं। एक-एक दाढा पर सात-सात द्वीप हैं। इस प्रकार दोनो पर्बतों की 
श्राठ दाढ्ाम्रों पर ५६ दीप हैं । लव॒ण-समुद्र के मध्य में होने से अथवा 
परस्पर द्वीपों में श्रन्तर होने से इन्हें प्रन्तरद्वीप कहा जाता है, श्रकर्म- 
भूमि की तरह इन अन्तरद्वीपों में भी कृषि श्लौर वारिएज्य आदि किसी 
भी प्रकार का कर नहीं होता, यहाँ पर भी कल्पवृक्ष होते हैं। श्रन्तर- 
द्वीपों में रहने वाले लोग श्रन्तर-द्वीपिक कहलाते हैं। ये जुगलिया 
। 
के जगत की आस्था है कि गर्भज मनुष्य कर्म-भूमिज, श्रकर्म- 
भूमिज शौर अन्तरद्वीपिक तीनों प्रकार के होते हैं। शिष्य प्रइन 
करता हुआ निवेदन करता है कि मनःपर्याय-ज्ञान कम भूमिज मनुष्य 
का होता है ? श्रकमंभूमिज या अन्तरद्वीपिक मनुष्य को होता है ? 
उत्तर में आचार्य फरमाते हैं कि मनःपर्याय ज्ञान कमेभूमिज मनुष्यों 
को होता है, श्रकमंभूमिज तथा अन्तर-द्वीपिक मनुष्यों को इस की 
भ्राप्ति नहीं होती । . 
की नौकरी । की नोकरी | लेखन कार्य करके आजीबिका करना मसि-कर्म है ओर लेती आजीविका करता मसि-कर्म है और खेती 
द्वारा आजीविका करना कृषिकर्म कहलाता है । 
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४-संस्पात बर्द को झायु-जों झायु अद्छों के द्वारा मिनो जा सके 
बह संख्येय या संख्थात भर जिसकी अंकों के हरा गणना न की जा 
सके वह असंल्येय या असंख्यात कहलाती है। अथवा श्री श्रनुयोग द्वार 
सूत्र के अनुसार १६४ भ्रंकों द्वारा जिस आयु की गणना हो, वह संश्येय 
श्रौर जिसकी गणना इन अद्धे से ऊपर हो या किसी उपमा के द्वारा 
बत्तलाने योग्य हो, वह असंख्येय होती है। मन:पर्याय ज्ञान के प्रसंग में 
शिष्य की जब-“मन:पर्याय ज्ञान संख्यात वर्ष की आयु वाले गर्भज मनुष्य 
को हो सकता है या अ्रसंख्यात वर्ष की झ्रायु वाले को ?” यह जिज्ञासा 
गुरुदेव के सामने श्राती है, तो गुरुदेव फरमाते हैं कि मन:पर्याय ज्ञान 
संख्यात वर्ष की आयु वाले गर्भज मनुष्य को हो सकता है, श्रसंख्यात 
वर्ष की भ्रायु वाले को नहीं । 

जिस मनुष्य की श्रायु जधघन्य £ वर्ष की और उत्कृष्ट करोड़ पूर्व 
की होती है, उसे संख्यात-वर्षायुष्क कहते हैं! ७० लाख, ५६ हजार 
वर्ष को एक करोड़ से गुना करने पर ७०, ५६, ००००, ००००, ०७ 
वर्षों का एक पूर्व होता है। करोड़ पूर्व से अधिक आयु वाला मनुष्य 
असंख्यात-वर्षायुष्क कहलाता है। भ्रसंख्यात वर्ष की झ्रायु वाला मनुष्य 
सन:पर्याय ज्ञान का पात्र नहीं बन पाता । 


५-पर्याप्तक-आहार आदि के लिए पुदुगलों को ग्रहण करने तथा उन्हें 
ग्राहर और शरीर आदि रूप में परिणत करने की शक्ति-विशेष को 
पर्याप्ति कहते हैं । इसके ६ भेद हैं, जैसेकि-१आहार-पर्याप्ति *ववह शक्ति 
जिससे जीव श्राहारयोग्य बाह्य पुइगलों को ग्रहण करके रस के रूप 
में परिणत करता है, २-शरीर-पर्षाप्ति-वह शक्ति जिसके द्वारा जीव रस 
के रूप में परिणत श्राह र को रस, खून, मांस, चर्बी, श्रस्थि, मज्जा शौर 
वीय्यं रूप सात धातुओंमें बदलता है, ३-इन्चियपर्याप्ति-वह शक्ति जिसके 
द्वारा जीव सात धातुओं के रूप में परिणत झ्राहार को इन्द्रियों के रूप 
में परिवर्तित करता है । ४-श्वासोच्छवास-पर्याप्ति-वह शक्ति जिसके द्वारा 
जीव श्वासोच्छवास-योग्य पुद्यलों को श्वासोच्छवास के रूप में ग्रहण 
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करता है, भौर छोड़ता है। ५-भाषापर्याप्ति-वह शक्ति जिस के द्वारा 
जीव भाषा-योग्य भाषावगंणा के पुद्गलों को ग्रहण करके उन्हें माषा 
के रूप में परिणत करता है और छोड़ता है। और ६-मनःपर्याप्ति-वह 
शक्ति जिस के द्वारा जीव मनोयोग्य मनोवर्गणा के पुदुगलों को ग्रहण 
करके उन्हें मन के रूप में परिणत करता है। जिस जीव में जितनी 
पर्याप्तियां सम्भव हैं, वह जब उतनी पर्याप्तियां पूर्ण कर लेता है, तब 
उसे पर्याप्तक कहा जाता है। एकेन्द्रिय जीव आहार, शरीर, इन्द्रिय 
और दृवासोच्छवास ये चार पर्याप्तियां पूर्ण करने पर, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय 
चतुरिन्द्रिय और श्रसंज्ञी पड्चेन्द्रिय उपर्युक्त चार और पांचवीं भाषा 
पर्याप्ति पूरी करने पर तथा संज्ञी पड्चेन्द्रिय उपयु क्त पांच तथा छठी 
मन:पर्याप्ति पूर्ण कर लेने पर पर्याप्तक कहे जाते हैं। जिस जीव की 
ये पर्याप्तियां पूर्ण न हों वह श्रपर्याप्तक माना गया है । 

जैन-सिद्धान्त की मान्यता के अनुसार संख्यात-वर्षायुष्क मनुष्य पर्या- 
प्तक और अपर्याप्तक दोनों प्रकार के होते हैं। शिष्य जिज्ञासा करता 
हुआ कहता है कि मनःपर्यायज्ञान पर्याप्तक मनुष्य को होता है या अप- 
यप्तक मनुष्य को ? उत्तर में जैन-दशेन कहता है, कि संख्यात वर्षों 
की श्रायु वाला पर्याप्तक मनुष्य ही मनः-पर्यायज्ञान को प्राप्त कर 
सकता है, अपर्याप्तक नहीं । 

६-सम्यगहृष्टि--हष्टि और दर्शन ये दोनों समानार्थक शब्द हैं, 

दशेन विश्वास का नाम है। यह तीन प्रकार का होता है, जैसेकि 
१-सम्यग्‌दर्श न-वह आत्मिक परिणाम-अवस्था जो मिथ्यात्व-मोहनीय 
कर्म के क्षय, उपणम या क्षयोपम से उत्पन्न होता है। धर्म में धर्म का 
विश्वास और अधमं में अधम की आस्था सम्यग्‌दश्शन होता है। दर्शन 
के सम्यग्‌ हो जाने पर मति आदि अज्ञान भी सम्यगूज्ञान बन जाते हैं । 
२-चिथ्यादद् न--मिथ्या-मोहनीय कर्म के उदय से अदेव में देव-बुद्धि, और 
अधर्म में घमं-बुद्धि आदि रूप आत्मा का विपरीत, अयथार्थ विश्वास । 
आऔर ३-मिश्रदश त-मिश्र-मोहनीय कर्म के उदय से आत्मा में कुछ अय- 
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थाथे तत्वश्रद्धान का होना । जैन-दर्शन के विश्वासानुसार मनःपय् व- 
, ज्ञान सम्ययृदर्शन-धारक व्यक्ति को ही सम्प्राप्त होता है, मिथ्या- 
दर्शती या मिश्रदर्शनी को नहीं । 

७-संयत--जीव के तीन भेद होते हैं जेसेकि १-संपतत-जों सावश व्या- 
पार से निवृत्त हो गया है, छठे गुणस्थान से लेकर चौदहवें गुणस्थान 
वाला और सामायिक आदि संयम का आराधक या परिपालक साधु । 
२-असंबत- पहले गुणास्थान से लेकर चौये गुणस्थान वाला अविरति 
जीव और ३-संपतायंधत--जो कुछ गंशों में त। विरति-त्याव का सेवन 
करता है भ्ौर कुछ पंञों में नहीं करता, ऐसा देशविरति श्रर्थात्‌ पञहुचम 
गुणस्थानवर्ती श्रावक । सम्यग्हष्टि जीव संयत और संयतासंयत 
दोनों प्रकार के हांते हैं, प्रश्न उपस्थित होता है कि मन:पर्यायज्ञान 
संयत को हो सकता है, या संयतासंयत को ? उत्तर में ज॑ताचार्य फर- 
बह हैं कि मन:पर्यायज्ञान संगत मनुष्य को हो सकता है असंयत को 
नहीं । 

८-प्रश्रमत--कहा जा चुका है कि मनःपर्याय ज्ञान संयत मनुष्य का 

हो सकता है, संयतासंयत को नहीं, परन्तु संयत मनुष्य भी प्रमत्त और 
अप्रमत्त इन भेदों से द्विविध होते हैं। अत: यहाँ प्रन्‍च॒ उपस्थित होता 
है कि मन:पर्याय ज्ञान प्रमत्त संयत को होता है, या शप्रमत्त संयत्त 
को ? उत्तर में आचाय फरमाते हैं कि मनःपर्याय ज्ञान अभ्रमत्त संगत 
को ही होता है, अप्रमत्त संयत को नहीं होने पाता । 

अप्रमत्त किसे कहते हैं? यह जान लेना भी भ्राबश्यक है । प्रमाद 
से रहित साधक अप्रमत्त होता है। प्रमाद का अर्थ है--विषयमभोगों में 
आसक्त होना, शुभ कार्यो में उद्यम न करके अशुभ कार्यों में प्रयत्न-शोल 
रहना, वह प्रवृत्ति जिससे जोव माक्षमार्ग के प्रति शिथिल प्रयत्त वाला 
वने। स्थानाज्ु सूत्र में प्रमाद के ६ और 5 भेद लिखे हैं। ६ भेद ये 
हैं--१-भश्च-श राव आदि नशोले पदार्यों का सेवन, २-विशय-श्रोत्रादि 
इन्द्रियों के शब्दादि विषयों में जसक्त होना, ३-कूशाब-कोच, मान, 
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माया, और लोभ का सेवन करना, ४-नित्रा-सोने की क्रिया, ४-विकथा- 
रागद्रेषबश होकर स्त्री, भोजन, देश और राजा को लेकर वचन 
बोलना । एक स्थान पर विकथा की जगह छूत को पांचवां प्रमाद माना 
गया है। दूत का अर्थ है-जुआ खेलना और ६-अत्युपेक्षणा-वस्त्र, पात्र 
आदि बाह्य वस्तुओं को देखने में तथा “मैंने क्या-क्या अनुष्ठान किए 
हैं ?, मुझे क्या करना शेष है ?, मुझे क्या करना चाहिए ?” इस प्रकार 
के चिन्तन द्वारा अन्तरज्रु जीवन को उच्च बनाने में आलस्य करना । 
प्रमाद के श्राठ भेद इस प्रकार हैं---१-भजशानप्रभाद-मृढता, २-संशय- 
प्रमाद-यह वात इस प्रकार है या दूसरी तरह? इस तरह॒का संदेह रखना, 
अर्थात्‌ शंकाशील बने रहना, ३-मिव्याज्ञान प्रभाद-विपरीत धारणा, 
४-रागप्रमाद-किसी से स्नेह रखना, ५-३ ष-प्रमाद-किसी से अप्रीति रखना, 
६-स्मृतितज्ञ श-प्रमाद-भूल जाने का स्वभाव, ७-धर्म में भ्रनादर-भगवान 
के धर्म के आराधन में उदासीनता, और ८-योग-दुष्प्रशिधान-प्रभादइ--मन 
बचन, और काया के योगों को कुमागे में लगाना । 
€-ऋद्धिप्राप्त-भायं--अप्रमत्तसं यत को मन:पर्याय ज्ञान होता है, यह 
ऊपर बताया जा चुका है, शास्त्रकारों ने अप्रमत्तसंयत के-ऋद्धिप्राप्त- 
आये और शनृद्धिप्राप्त आये ये दो भेद किए हैं। भ्रत: यहां प्रश्न उप- 
स्थित होता है कि मनःपर्याय ज्ञान ऋद्धिप्राप्त-आर्य अप्रमत्तसंयत को 
होता है या अनुद्धिप्राप्त-आये अप्रमत्त-संयत को प्राप्त होता है ? उत्तर 
में पूज्य जेनाचायं फरमाते हैं कि मन:पर्यायज्ञान ऋ द्वेप्राप्त-आय॑े 
अप्रमत्तसंयत को होता है, अनृद्धिप्राप्त-आर्य अप्रमत्त-संयत को उसकी 
प्राप्ति नहीं । जो अप्रमत्त मुनिराज #अतिशायिनी बुद्धि से संपन्न हैं । 


#अतिशा यिनी बुद्धि तीन प्रकार की होती हैं, जेसेकि--- १-कोष्ठक, २-पदा- 
नुसारिणी, और ३-बीज । जिस तरह कोष्ठक में रखा हुआ घान्य सुरक्षित रहता 
है, उसी प्रकार विशिष्ट श्ानी से सुना हुआ झ्ञान जिस बुद्धि में ज्यों-का-त्यों सुर- 
क्षित रहता है, वह कोष्ठक-बुद्धि है। जो एक भी सृत्रपद का निश्चय करके 
शेष तत्सम्दन्धित नहीं सुने हुए तदनुरूप श्रुत का भी अवगाहन करती है, बहू 
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_ अवधिज्ञान, पूर्वेगत ज्ञान, आहारक-लब्धि, वेक्रियलब्धि, विपुल-तैजों- 

लेहया, विद्याचरण और जंघाचरण श्रादि लब्धियों से सम्पन्न हैं, उन्हें 
ऋद्धिप्राप्त श्रायं कहते हैं । जिसमें ज्ञान-दशशन और चारित्र ग्रहण करने 
की योग्यता हो वह भ्राय कहलाता है । इसके ऋद्धिप्राप्त और अनुद्धि- 
प्राप्त ऐसे दो भेद होते हैं॥ जो व्यक्ति अरिहन्त, चक्रवर्ती झ्रादि की 
अड्धियों को प्राप्त कर लेता है, उसे अऋद्धिप्राप्त आय कहते हैं, तथा 
आर्य-स्षेत्र में उत्पन्न ऋद्धि-विहीन व्यक्ति अनुद्धि-प्राप्त आये कहलाता 
है। ऋद्धिप्राप्त आय॑ ६ प्रकार के होते हैं, जेसेकि-- 

-भरिहस्त-राग और द्वेष श्रादि श्रात्मिक शत्रुओं का नाश करने 
वाले अरिहन्त कहलाते हें, २-चक्रवर्ती-चौदह रत्न और छह खण्डों के 
स्वामी चक्रवर्ती होते हैं, ये सर्वोत्कृष्ट लौकिक समृद्धि से सम्पन्न माने 
जाते हैं। ३-बासुदेब-सलात रत्न और तीन खण्डों के स्वामी वासुदेव 
कहलाते हैं, ये भी अनेक प्रकार की ऋद्धियों से सम्पन्न होते हैं । ४- 
बलदेव-वासुदेव के बड़े भाई बलदेव कहलाते हैं। बलदेव से वासुदेव 
की और वासुदेव से चक्रवर्ती की ऋद्धि दुगनी होती है। तोर्थकर को 
आध्यात्मिक ऋद्धि चक्रवर्ती से भो अनन्तगुणा शभ्रधिक होती है। 
४-चारण-आकादगामिनी विद्या जानने वाले चारण कहलाते हैं । 
जंघाचोरण और विद्या-चारण इन भेदों से च/रण दो प्रकार के हो ते 
हैं। चारित्र और तप-विशेष के प्रभाव से जिन्हें प्राकाश में आाने- 
जाने की ऋद्धि प्राप्त हो वे जंघाचारण कहलाते हूं, जिन्हें उक्त लब्धि 
विद्या द्वारा प्राप्त हां वे विद्याचारण होते हे। और ६-विद्ञाघर- 
वेताब्य पर्वत के अधिवासी प्रज्ञप्ति आदि विद्याओं के धारण करने 
वाले विशिष्टन्शक्ति-सम्पन्त व्यक्ति विद्याघर कहे जाते है, ये 
आकाश में उड़ते हैं तथा श्रनेकविध चमत्कारपूर्ण कार्य करते हूँ । 
सनः:पर्याय-ज्ञानी केशीक्षमण- 

मनःपर्याय-ज्ञान के स्वरूप को लेकर ऊपर की पंक्तियों में चिन्तन 
पदानुसारिणी बुद्धि कहलाती है । जो एक अर्थ-पद को घारण करके क्षेत्र मबुत 
मथावस्थित प्रभूत अर्थों को ग्रहण करती है, उसे बीजबुद्धि कहते हैं! 
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प्रस्तुत किया गया है। यहां एक जिज्ञासा उत्पन्न होती है कि शास्त्रों 
में किसी मन:पर्यायज्ञानी मुनिराज का मनःपरयाधिज्ञान-प्रधान कोई 
कथानक भी है, ताकि उसके माध्यम से इस ज्ञान का वास्तविक स्वरूप 
की अवगत किया जा सके ? उत्तर में निवेदन है कि मनः:पर्याथ-ज्ञानी 
महापुरुषों के मन:पर्यायज्ञान-प्रधान कथानक शास्त्रों में एक नहीं, 
अनेकों उपलब्ध होते हैं। महामहिम भ्रनगार श्री इन्द्रभ्ति गौतम जी 
महाराज मनःपर्याय-ज्ञानी थे। श्री राजप्रइनीय सूत्र में मनःपर्याय- 
ज्ञानी मुनिराज श्री केशी श्रमण जी महाराज का भी बड़ा सुन्दर बर्णन 
उपलब्ध होता है। वहां लिखा है कि राजा प्रदेशी नास्तिक था, उस 
का सारथि चित्त उसे आस्तिक बनाना चाहता था, परिणामस्वरूप 
वह घोड़ों की परीक्षा के बहाने राजा प्रदेशी को श्री केशीश्रमण जी 
मुनिराज के चरणों में ले गया, जब राजा प्रदेशी बाग में पहुँचा भौर 
उसने केशीक्षमण के तेजोरूप-वंभव को देखा तथा उन के चरणों में 
उपस्थित अपनी नगरी के सैकड़ों व्यक्तियों को निहारा, तो उसने 
मुनिवर केशीश्रमण को लेकर कई एक अनादरपूर्ण बातें कहीं, और 
उन के व्यक्तित्व के प्रति ऊलजलूल भाषा में कटु आलोचना भी की । 
परन्तु राजा के निकट आने पर श्रपने मन:पर्याय-ज्ञान के बल से मुनि- 
राज केशीभ्रमण ने राजा को उनकी कही सब बातों का जब निर्देश 
किया तो वह भ्राइचर्य-चकित रह गया। वह सोचने लगा कि मेरी कही 
बातों का तथा मेरे मन में चल रही विचारणा का इस मुनि को कैसे 
पता चल गया ?, उसे ऐसा लगा कि यह सन्त कोई असाधारण सन्त 
है, इस के पास ज्ञान की अलौकिक शक्ति निवास कर रही दिखाई देती 
है । श्रन्त में, वह नतमस्तक हो गया तथा आत्मा को लेकर उसने उन 
से अनेकों प्रइन किए संक्षेप में कुछ एक प्रइनों की तालिका इस 
भप्रक/र है-- 


क्यर नरक नहों है ?- 
राजा प्रदेशी कहने लगा, मुनिवर ! भेरे दादा श्राप के विश्वा- 
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सानुसार पापी होने से नरक में गए हैं। सुझ से वे बड़ों प्रेम रखते 
थे, फलत: उतर को मेरे पास श्राना चाहिए था, परन्तु आज तंक 

मेरे पास नही झाए। भ्रतः मैं भात्मा भ्रलग है, शरीर भ्रलग है, ऐसी 
नही मानता । मेरे विचार में झात्मा नाम का कोई स्वतंत्र तत्त्त नहीं 
है। यदि आत्मा स्वतंत्र द्रव्य होता तो मेरे दादा मेरे पास जुहूर 
झाते । राजा प्रदेशी की यह वात सुनकर श्री केशीक्मण जी फरमाने 
लगे कि कोई दुष्ट व्यक्ति यदि तुम्हारी सूर्यकान्ता रानी से अनाजारे 
क्रता पकड़ा जाए तो जैसे उसे तुम किसी दूसरे व्यक्ति से मिलने का 
बात करने का झवसर नहीं देते, वेसे ही नरक के परमाधा्िक देव 
या नरक के बन्धन नारकी जीव को निकलना चाहने पर भी निकलने 
नहीं देते। इसलिए राजन ! तुम्हारे दादा नरक से नहीं झा पाए। 


जीव स्वर्ग से वापिस नहीं आता-- 

महाराज ! मेरी दादी बड़ी धर्मात्मा थी, वह मर कर स्वर मैं 
गई होगी, यदि उसकी आत्मा शरीर से पृथक होती तो वह स्वर्ग प्र 
झाकर मुझ से अ्रवदय मिलती, भौर मुझे पाप से निवारण करंतो 
परन्तु उसने कभी झाकर मुझे न दशशन दिए और नाँही समकाया। 
अतः मैं कैसे सम भू कि आत्मतत्त्व एक स्वतंत्र और स्थायी तत्त्व है ? 
उत्तर में श्री केशीभश्रमण बोले कि नहा धोकर, वस्त्रविभूषित हो किसी 
पवित्र स्थान पर जा रहे आप को यदि कोई भंगी गन्दमी के टोकरे को 
हाथ का सहारा देकर उठवाने को कहे तो जैसे भाप उसके पास जाना 
ओी पसन्द नही करते, वैंसे देवलोक के निवासी देवता मत्यंतोक कौ 
दुर्गन्धि के कारण मर्त्यलोक में नहीं ऋने पाते। इसीलिए भ्रापकी 
दादी नहीं झाने पाई। दादी के न श्राने से स्वर्ग की सा को 
भुठलाया नहीं जा सकता । 
जीव का निष्क्रमण ओर प्रवेक्ष- 

एक अपराधी कौ मैंने एक सन्दूक में बन्द कर दिमर, उसके बाहिर 
के सब छिद्र बन्द करवा दिए। कुछ दिलों के बाद जवं सम्यु्क की 
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खोला तो अपराधी मर। पाया, सन्दृक के बाहिर, चोर के जीव के 
निकलने का कोई चिन्ह नहीं था, यदि जीव कोई स्वतंत्र द्रव्य होता 
तो जिस मार्ग से जीव निकला था, वहां पर कोई न कोई चिन्ह तो 
भ्रवदय होना चाहिए था, इस चिन्ह के श्रभाव में जीव के अस्तित्व 
को कंसे स्वीकार किया जाए ? इस के अतिरिक्त, एक चोर को मार 
कर एक सन्दूक में बन्द कर दिया, कोई छिद्र नही रहने दिया, कुछ 
दिनों के बाद उसे खोला तो उस मृत-शरीर में संकड़ों कीड़े पेदा हो 
गए, तथापि सन्‍्दृक के बाहिर के भाग में कोई छिद्र नहीं था। यदि 
जीव बाहिर से आते तो उन के प्रवेशमा्गं का कोई चिन्ह तो होना 
ही चाहिए था ? राजा प्रदेशी की ये बातें सुनकर ज्ञान के सागर 
महामुनि श्री केशीक्षमण बोले--लोहे का गोला अग्नि में गिरा देने 
पर लाल सुर्ख हो जाता है, और जब अग्नि से बाहिर रखा जाए तो 
कुछ समय के बाद अपने वास्तविक स्वरूप में श्रा जाता है, अग्नि- 
हा होने हमे हे ग के 2223० ९8 ५५ है 32 में जैसे 

नहीं होने पाते बसे ही भ्रात्मा के प्रवेश और निष्कमण होने 
पर भी छिद्र नहीं हुआ परत । डर ् ६3 
जोबव दिखाई नहीं देता-- 

जीव है या नहीं ? इस बात का निर्णाय करने के लिए मैंने एक 
चोर को सीधा चीर डाला, तथापि जीव कहीं दिखाई नहीं दिया, 
तदनन्तर उसके टुकड़े बनाए, फिर भी जीव कहीं नजर नहीं झाया, 
कंसे विश्वास किया जाए कि जीव कोई स्वतन्त्र तत्त्व है? राजा 
प्रदेशी की यह बात सुनकर श्री केशीश्रमण जी महाराज बोले कि 
एरण्ड की लकड़ो को रगड़ने से भ्रग्नि उत्पन्न हो जाती है, प्रन्तु 
यवि कोई टुकड़े बना कर उस में भ्रवस्थित अग्नि के दर्शन करना चाहे, 
जैसे उसे श्रग्नि दिखाई नहीं दे सकती, वैसे ही शरीर के टुकड़े बना 
कर प्रात्मदर्शन नहीं हो सकता# । 


_._ #श्री केशीअमण ओर का प्रदेशी के जीवसम्बन्धी सभी प्रदनोत्तर “श्री 
जैनसिदधान्तबोलसंग्रह” भाग दितीय में देख लेते खाहिएं।.*- - 
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ध्-केवलशानावरणोय कर्म- 


ज्ञान के पंचविध प्रकारों में पाँचवां प्रकार केवल-ज्ञान होता है । 
इन्द्रिय और मन की सहायता के बिना, त्रिकाल एवं त्रिलोक वर्ती 
समस्त पदार्थों को एक साथ हस्तामलक-वत्‌ जानना केवल-ज्ञान कह- 
लाता है। केवलज्ञान अन्य सभी ज्ञानों से विलक्षण, प्रधान, उत्तम 
और परिपूर्ण ज्ञान माना गया है, इसके सामने अन्य सब ज्ञान नगण्य 
हैं। केवलज्ञानी महापुरुष घट-घट के ज्ञाता होते हूँ, संसार का छोटा 
बड़ा कोई भी पदार्थ उन के ज्ञान से श्रोमल नहीं रहने पाता । केवल- 
ज्ञान एक सागर है, जिस में मति, श्रुत, अवधि और मनःपर्याय ये सब 
ज्ञान समा जाते हैँ। केवलज्ञान आत्मा की सबसे बड़ी ज्योति है, भ्रनन्‍्त 
सूर्य भी एकत्रित हो जाए तब भी उन सब की ज्योति केवल-जश्ञान 
की ज्योति की समानता नहीं कर सकती । जैसे हजार पावर के बल्ब 
के सामने २५ या ६० या १०० वाल्ट के वल्ब कुछ मूल्य नहीं रखते, 
इसी तरह केवल-ज्ञान के सामने मति आ्रादि ज्ञानों की ज्योति कोई 
महत्त्व नहीं रखती । जो शक्ति केवलज्ञान की ज्योति को आदबृत कर 
लेती है, परदा बनकर उस पर छा जाती है, उसे केवलज्ञानावरणीय 
कम कहते हैं । यह ज्ञानावरणीय कम का पांचवाँ और अ्रन्तिम भेद 
माना जाता है । 
केवली मगवान के दस अनुत्तर-. 

दूसरी कोई वस्तु जिस से बढ़ कर न हो, अथवा जो सबसे बढ़ 
कर हो उसे अनुत्तर कहते हें । केवली भगवान की दस बातें भ्रनुत्तर 
होती हैँ, जैसेकि १-प्रनुत्तर ज्ञान--ज्ञानावरणीय कर्म के सर्वथा क्षीर 
होने से केवलज्ञान का प्रादुर्भाव होता है । केवलज्ञान से बढ़कर भ्रन्य 
कोई ज्ञान नहीं है। २-भरनुत्तर दर्शन-दर्शनावरणीय अथवा दरशेनमोह- 
नीय कर्म का आत्यन्तिक नाश हो जाने से केवलदर्न उत्पन्न होता 
है । अत: केवली का दर्शन भनुत्तर है ३-प्रनुशर चारित्र--केवली का 
चारित्र श्रनुत्तर होता है। चारित्रमोह॒नीय कर्म के सर्वथा क्षय से इस 
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की उत्पत्ति होती है। ४-अनुत्तर तप-केवली के शुक्लध्यानादि रूप 
अनुत्तर तप होता है। ५-अजुत्तर धोय- वीयन्‍्तरायकर्म के क्षय से 
अनन्त वीय॑ पैदा होता है। अतः केवली का वीये अनुत्तर है । ६-अनु- 
क्र क्षान्ति-कवली की क्षाम्ति [क्रोध का सर्वेथा अभाव ]अनुत्तर होती 
है। ७अलुत्तर मुक्ति--कंवली की मुक्ति-लोभ से सर्वेथा उन्समुक्ति, अनुत्तर 
होती है। ८-अनुलर भझ्राजंब--कंबली की सरलता अनुत्तर होती है । 
&-श्रनुत्तर भादंब--केवली की मृदुता, और निरभिमानता जनुत्तर होती 
है । और १०-अ्रनुत्तर लाघब-(हलकापन)-केवली भगवान का लाघव 
भ्रनुत्तर माना जाता है, क्योंकि ज्ञानावरणीय ग्रादि घाती कर्मों का क्षय 
हो जाने के कारण इन के ऊपर जन्म-मरणारूप संसार का वोझ नहीं 
रहता । 


केवलज्ञान एक लब्धि है. 


शुभ भ्रध्यवसाय तथा उत्कृष्ट तप,संयम के आच रण से तत्तत्‌कर्मे 
का क्षय और क्षयोपशम हो कर शप्रात्मा में जो विशेष शक्ति उत्पन्न 
होती है उसे लब्धि कहते हैं। ये लब्धियाँ २८ होती हैं । जैसेकि-१- 
झासशॉयणि-लब्धि--वह लब्धि जिस के प्रभाव से हाथ, पैर आदि अब- 
यवों के स्पशंमात्र से ही रोगी स्वस्थ हो जाता है। २-विप्रुडोषधिलब्धि--- 
विप्रुड मलमूत्र का साम है। वह लब्धि जिसके कारण योगी के मल- 
मूत्र में सुगन्‍्ध भ्राने लगती है, और जो ब्याधि का शमन करने के लिए 
श्ौषधि का काम देता है । उसे विभ्रुडोषधि लन्धि कहते हें ३-खेलोबधि- 
लब्बि--लेल कफ का नाम है, वह लब्धि जिससे कफ से सुगन्धि आती है, 
और रोग शांत हो जाते हूँ, उसे खेलौषधि-लब्धि कहते हैं। ४-जल्लोौबधि- 
लब्बि--कान, मुख आदि का मल जल्‍ल कहलाता है, वह लब्धि, जिस 
से जल्ल में सुगन्धि आती है, रोगोपशान्ति होती है, उसे जल्लौषधि 
लब्धि कहा जाता है। ५-सर्वोषधि-लब्बि--यह वह लब्धि है, जिस के 
प्रभाव से मल-मृत्र से, नल और केश झादि शारीरिक शअ्रवयवों से 
सुगन्धि श्राने लगती है, इन के केवल स्पर्श से रोगोपशमन होता है । ६- 
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संभिन्‍्न-भीतो-लब्धि-इस लब्धि के प्रभाव से शरीर के प्रत्येक भाग द्वारा 
सुना जा सकता है, या एक इन्द्रिय भ्रन्य सभी इन्द्रियों के विषयों 
को ग्रहण कर लेती है। अथवा जिस लब्धि के प्रभाव से लब्धिधारी 
बारह योजन में फैली हुई चक्रवर्ती के सेना में एक साथ बजने वाले 
शंख, भेरी आदि वाद्यविशेषों के शब्द पृथकू-पृथक सुनता है। ७-श्रवधि- 
लब्धि-प्रवधि-शञान रूपलब्धि ५-ऋच्शुमति लब्धि-ऋजुमति-ज्ञान रूप लब्धि, 
€-विपुलमति लब्धि-विपुलमति-ज्ञानरूप लब्धि । ऋजुमतिमन:पर्याय ज्ञान 
वाला व्यक्ति अढाई द्वीप से कुछ कम (अढाई अंगुल कम) क्षेत्र में रहे 
हुए संज्ञी जीवों के मनोंगत भावों को सामान्य रूप से जानता है, जिस 
लब्धि के प्रभाव से ऐसे ज्ञान की उपलब्धि हो, वह ऋजुमति-लब्धि 
है । विपुलमति मन:पर्यायशान वाला अ्रढाई द्वीप में रहे हुए संज्ञी जीवों 
मनोभावों को विशेषरूप से स्पष्टतापूवंक जानता है, जिस लब्धि के 
प्रभाव से ऐसे ज्ञान की प्राप्ति होती है, वह विपुलमति-लब्धि होती है । 
१०-घारण लब्धि--जिस लब्धि से आकाश में आने-जाने की विशिष्ट 
शक्ति प्राप्त होती है, वह चारणा लब्धि है। जंघाचरण और विद्या- 
चरगणा के भेद से यह लब्धि दो प्रकार की होती है । जंघाचरण लब्धि 
विशिष्ट चारित्र और तप के प्रभाव से प्राप्त होती है और विद्याचरण 
लब्धि विद्या के द्वारा मिलती है । जंघाचरणु लब्धि वाला व्यक्ति रुच- 
कवर द्वीप तक जा सकता है, यह एक ही उडान में वहां पहुँच जाता है, 
किन्तु ग्राते समय दो उत्पात करके आता है, पहली उड़ान में नन्‍्दीदवर 
दीप में और दूसरी से अपने स्थान पर पहुँच जाता है , इसो प्रकार 
वह ऊपर भी जा सकता है । एक ही उड़ान में वह सुमेरु पर्वत के 
शिखर पर रहे हुए पाण्डुक वन में पहुंच जाता है और लौटते समय दो 
उड़ान करता है, पहली से वह नन्‍्दन बन में भ्राता है, और दूसरी से 
तन्दन वन से अपने स्थान पर आरा जाता है। विद्याचरण लब्धि वाला 
नन्‍्दीदवर द्वीप तक उड़कर जा सकता है। जाते समय पहली उड़ान 
में मानुषोत्तर पर्वेत पर पहुंचता है और दूसरी उड़ान में नन्दीदबर हीप 
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पर चला जाता है। लोटते समय एक ही उडान में वह अपने स्थान 
में आ जाता है। इसी प्रकार ऊपर जाते समय वह अपनी पहली 
उडान में नन्‍्दन वन में पहुंचता है और दूसरी से पाण्डुक बन में । 
आते समय एक ही उड़ान में अपने स्थान पर श्रा जाता है। 

१ १-आझाशोविष-लब्धि-जिनकी दाढ़ों में महान्‌ विष होता है, वे भ्राशी- 
विष कहलाते हैं । इनके-कर्म-अआशीविष झशौर जाति-आ्राशीविष, ये दो 
भेद होते हैं । तप एवं अन्य गुणों के कारण जो शापादि से किसी को 
मार सकते हैं वे कमंग्राशीविष होते हैं। उन की यह शक्ति 
झ्राशीविष-लब्धि कही जाती है, यह लब्धि तिर्यंझ्च और मनुष्यों में 
होती है। आठवें देवलोक तक के देवों में भी अपर्याप्त अवस्था में यह 
लब्धि पाई जाती है। जिन मनुष्यों को यह लब्धि प्राप्त है, वे जब मर 
कर देवलोक में उत्पन्न होते हैं तो उन में अपर्याप्त भ्रवस्था तक पूर्वभव 
की यह लब्धि वनी रहती है। पर्याप्त दशा आने पर यह लब्धि समाप्त 
हो जाती है। जाति-आज्ञीविष के-विच्छू, मेंढक, सांप और मनुष्य 
ये चार भेद हैं, यह उत्तरोत्तर अधिकाधिक विष वाले होते हैं। १२- 
केवलोलव्घधि--जश्ञानोवरगीय, दशेनावरणीय, मोहनीय, और अन्तराय 
इन चार घाती कर्मो का क्षय होने से केवल-ज्ञान-रूप लब्धि प्रकट 
होती है। इसके प्रभाव से जीव त्रिलोक एवं त्रिकाल वर्ती समस्त 
पदार्थों को हस्तामलकवत्‌ जान और देख सकता है। भ्रादि २८ लब्धियाँ 
#होती है, इन लब्धियों में केवल-ज्ञान भी एक लब्धि मानी जाती है। 
भाव यह है कि केवल-ज्ञान उत्कृष्ट साधना की आराधना से ही उपे- 
लब्ध होता है, और आात्मिक जीवन की समुच्चता का यह एक समु- 
ज्ज्वल प्रतीक माना गया है। 
केवल-ज्ञानी का समुद्धात- 

बेदना आदि के साथ एकाकार हुए आत्मा का कालान्तर में उदय 
आने वाले वेदनीय आदि कम-परमाणुओों को उदीरणा के द्वारा उदय 


. .# अवशिष्ट लब्धियों का स्वरूप जानने के इच्छुक व्यक्तितयों को श्री- 
जैन-मिद्धान्त-बोलसंग्रह का छठा भाग देखना चाहिए । 
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में लाकर उनकी प्रवलता-पूर्वक निर्जरा करना समुद्धात कहलाता है । 
ये सात होते हैं, इनमें सातवाँ केवलिसमुद्घात है। अन्तर्मूहुत्त में मोक्ष 
प्राप्त करने वाले केवली भगवान के समुद्घात को केवलिसमुद्घात 
कहते हैं। यह समुद्घात वेदनीय, नाम और गोत्र कर्म को अपना विषय 
बनाता है । जब केवल-ज्ञानी की आयु स्वल्प होती है, और वेदनीय आदि 
कर्मों का भोग-समय अधिक होता है, तब अन्‍्तर्मुहत्त में मोक्ष प्राप्त 
करने वाला वह केवली कर्मों को सम करने के लिए श्रर्थात्‌ वेदनीय 
झादि कर्मों की स्थिति को आयुष्कर्म की स्थिति के बराबर करने के 
लिए समुद्घात करता है। इस केवलि-समुद्धात मेंग्राठ समय लगते हैं। 
प्रथम समय में केवली अपने आात्म-प्रदेशों की एक दण्ड के रूप में रचना 
करता हैं, वह मोटाई में शरीर-प्रमाण और लम्बाई में ऊपर और 
नीचे से लोकान्त पर्यन्त विस्तृत करता है। दूसरे समय में, केवली उसी 
दण्ड को पूर्व और पश्चिम, उत्तर और दक्षिण में फैलाता है, फिर उस 
दण्ड का लोकपयंन्त फैला हुआ एक कपाट बनता है। तीसरे समय में 
दक्षिण और उत्तर अथवा पूर्व और पश्चिम दिशा में लोकान्तपय्य॑न्त 
आत्मप्रदेशों को फैलाकर उसी कपाठ को मथानी हूप में ले आता है, 
ऐसा करने से लोक का अधिकांश भाग केवली के आत्मप्रदेशों से व्याप्त 
हो जाता है, किन्तु मथानी की तरह अन्तराल प्रदेश खाली रहते हैं । 
चौथे समय में मथानी के अन्‍्तराल प्रदेशों को पूर्ण करता हुआ लोका- 
काश को आत्मप्रदेशों से व्याप्त कर डालता है, लोकाकाश और आत्मा 
के प्रदेश बराबर होते हैं, फलतः आत्मप्रदेशों के फैलाव से सारा लोका- 
काश पूर्ण हो जाता है । पांचवें, छठे सातबें श्रौर आठवें समय में विपरीत 
क्रम से केवली भगवान अपने आत्मप्रदेशों का संकोच करता है। इस 
प्रकार आठवें समय में सव आरात्मप्रदेश शरीरस्थ हो जाते हैं । यही 
केवलिसमुद्घात& का स्वरूप होता है। इससे वेदनीय आदि कर्मों का 





%# समस्त समुद्धातों के भ्रवबोध के लिए श्री ज॑न-सिद्धान्त-बोल-संग्रह 
देखना चाहिए। 
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भोग-समय आआरायुष्कर्म के सोग-समय के तुल्य बन जाता है। वेदनीय 
झ्रादि कर्मों के भोग-समय को आयुष्कर्म के भोग-समय के समान बनाने 
की क्षमता केवल केवली भगवान में ही पाई जाती है । 
चार ज्ञानों की मजना-.. 

तत्त्वार्थ सूत्र के अध्याय पहले के एकादीनि भाज्यानि युगपवेकर्मिन्ता 
चतुम्य:---इस ३२वें सूत्र की व्याख्या करते हुए पण्डित श्री सुखलाल जी 
लिखते हैं कि एक आत्मा में एक साथ एक से लेकर चार तक ज्ञान. 
भजना-अनियतरूप से पाए जाते हैं। किसी आत्मा में एक साथ एक, 
किसी में दो, किसी में तीन और किसी में चार ज्ञान तक का संभव 
है, पर पांचों ज्ञान एक साथ किसी में नहीं होते । जब एक होता है 
तब केवल-ज्ञान समझना चाहिये, क्योंकि केवल-ज्ञान परिपूर्ण ज्ञान 
होता है, उस के समय अन्य किसी भश्रपूर्ण ज्ञान का संभव ही नहीं है । 
जब दो होते हैं तब मति और श्रुत, क्‍योंकि पांच ज्ञान में से नियत 
सहचारी ये दो ज्ञान ही हैं । शेष तीनों ज्ञान एक दूसरे को छोड़कर भी, 
रह सकते हैं । जब तीन ज्ञान होते हैं, तब मति, श्रुत और भ्रवधि ज्ञान, 
या मति, श्रुत और मनःपर्यायज्ञान, क्‍योंकि तीन ज्ञान का संभव 
झपूर्ण भ्रवस्था में ही होता है और उस समय चाहे अवधिज्ञान हो, 
चाहे मनःपर्यायज्ञान, पर मति और श्रृत ये दोनों अवश्य होते हैं। जब 
चार ज्ञान होते हैं तब मति, श्रुत, अवधि और मनःपर्यायज्ञान, क्योंकि 
यही चारों ज्ञान अपूर्ण श्रवस्था-भावी होने से एक साथ हो सकते 
हैं। केवलज्ञान का अन्य किसी ज्ञान के साथ साहचर्य इसलिए नहीं 
है कि वह पूर्ण अवस्था भावी है और शेष सभी अपूर्ण अवस्थाभावी ॥ 
पूर्णाता और अपूर्णता का आ्रापस में विरोध होने से दो अवस्थाएँ एक 
साथ आत्मा में नहीं होतीं । दो, तीन या चार ज्ञानों का एक साथ 
जो संभव कहा गया, सो शक्ति की अपेक्षा से, प्रवृत्ति की अपेक्षा से 
नहीं । सारांश यह है कि एक आत्मा में एक साथ अधिक से भ्रधिक 
चार ज्ञान शक्तियां हों, तव भी एक समय में कोई एक ही शक्ति अपना 


ऊरशे५:ः 


जानने का काम करती है, अन्य शक्तियां उस समय निष्किय 
रहती हैं । 

कोई श्राचार्य कहते हैं कि केवलज्ञान के समय भी मति आदि 
चारों ज्ञान शक्तियाँ होती हैं, पर वे सूर्यप्रकाश के समय ग्रह, नक्षत्र 
श्रादि के प्रकाश की तरह केवलज्ञान की प्रवृत्ति से अभिभूत हो जाने 
के कारण अपना-अपना ज्ञान रूप कार्य कर नहीं सकतीं, इसी से 
शक्तियां होने पर भी केवलज्ञान के समय मति झ्ादि ज्ञानपर्याय नहीं 
होते । दूसरे आचार्यों का कथन है कि मति आदि चार ज्ञान-शक्तियां 
आत्मा में स्वाभाविक नहीं हैं, किन्तु कमम-क्षयोपशमरूप होने से 
झौपाधिक अर्थात्‌ कर्म-सापेक्ष हैं, इसलिए ज्ञानावरणीय कर्म का 
स्वथा अभाव हो जाने पर-जबकि केवलज्ञान प्रकट होता है--उन 
झ्रौपाधिक शक्तियों का संभव ही नहीं है । इसलिए केवलज्ञान के 
समय कैवल्यशक्ति के सिवाय न तो अन्य कोई ज्ञान शक्तियां ही हैं और 
न उन का मति आदि ज्ञानपर्यायरूप कार्य ही है। 


शानावरणीय कर्स की बन्ध-सामग्री- 

ज्ञानावरणीय कर्म क्‍या है ? ज्ञानावरणीय कम किसे कहते हैं ? 
इस प्रदन को लेकर बहुत कुछ कहा जा सकता है, परन्तु यदि 
संक्षेप में कहें तो ज्ञानावरणीय कर्म का अर्थ है--वह कर्म जो 
आह्झा के मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन:पर्यायशान और केवल- 
ज्ञान को आच्छादित कर लेता है, परदा बन कर ज्ञान-शक्ति पर छा 
जाता है। श्रब यहां एक प्रइन उपस्थित होता है कि ज्ञानावरणीयकर्म 
कैसे बाँधा जाता है ? कौन-कौन सी ऐसी कारण-सामग्री है, ज़िस 
के द्वारा इस कर्म की उत्पत्ति और सम्पुष्टि होती है। मूल के बिना 
जैसे वृक्ष नहीं होता, मूल के अभाव में जैसे व्याज नहीं मिलता और 
माता के बिना जैसे बालक का जन्म नहीं होने पाता, ठीक इसी भाँति 
बिना किसी का रण-सामग्री के ज्ञानावरणीय कर्म का बन्ध भी नहीं हो 
पाता | ज्ञानावरणीय कम कैसे बन्धता है ? यही प्रइन भ्रढाई हजार 
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वर्ष पहले जेनघर्म के चौबीसवें तीर्थंकर मज्भुलमूति भगवान महावीर 
के सामने इन के प्रधान छिष्य श्री इन्द्रमूति गौतम जी महाराज ने 
रखा था, श्री गौतम जी महाराज के इस प्रइन का समाधान करते हुए 
भगवान महावीर ने ज्ञानावरणीय कम के ६ बन्धन-कारण फरमाए 
थे, इनकी नाम-निर्देशपूर्वक अर्थ-विचारणा इस प्रकार है-- 


१-ज्ञान का अपमान_ 


ज्ञान या विद्या की आशातना-प्रपमान करना, उस में दोष 
निकालना, उस की महत्ता के प्रति विद्रोह करना ज्ञानावरणीय कर्म 
के बान्धने का पहला कारण है। इस जगती में ऐसे लोग भी देखने 
में आते हैं जिन की यह आस्था और निष्ठा बन गई है कि पढ़ें लिखे 
व्यक्ति ही झगड़ों के मृल हैं, यही वेरविरोध पैदा करते हैं, जहां 
विद्या है, वहां भगड़ होते हैं, जहां विद्या का प्रकाश नहीं होता वहाँ 
भज्झट भी कोई नहीं होता, न किसी प्रकार का कोई वाद-विवाद 
होता है। “एक ने कही, दूसरे ने मानो” इस तरह सभी ज्ञानी बन कर 
बड़ी मस्ती के साथ अपनी जीवनी का निर्वाह करते हैं। वे लोग 
कहते हैं कि व्यवहार भी इस बात का गवाह है कि पहले जमाने में 
न अधिक विद्या थी और नाँही विद्या-प्राप्ति के अधिक साधन थे 
तथापि लोग बड़ सुखी थे, आपसी प्रेम और स्नेह पूर्ण यौवन पर 
दिखाई देता था। भगड़ा, आपसी वबर-विरोध आदि बुराइयां बहुत 
कम थीं, उस समय न इतने वकील थे, न इतनी श्रदालतें होती थीं, 
झाज तालीम का युग है, विद्या का सर्वत्र प्रचार एवं प्रसार हो रहा 
है, नगरों की बात जाने दें, छोटे-छोटे गांवों में भी स्कूल खुल रहे हैं, 
परन्तु ज्यों-ज्यों विद्या और शिक्षा सर उठा रही है, त्यों-त्यों विपत्तियाँ 
आर कठिनाइयां बढ़ती चली जा रही हैं। विद्या के प्रति विद्रोह की 
यह भावना केवल सांसारिक लोगों में ही नहीं पाई जाती किन्तु 
जिल्होंते दुनिया के मोह-माया के बन्धनों को तोड़ने का मार्ग अपना 
लिया है, जो साधु-सन्‍्त हैं, उन में भी दृष्टियोचर होती है। इस 
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सम्बन्ध में हमारे परमाराध्य, जैन-धर्मदिवाकर, आचार्य-सम्राद 
बन्दनीय पृज्यपाद परम श्रद्धेय गुरुदेव पूज्य श्री भ्रात्माराम जी महा- 
राज अपने जीवन का एक प्रसंग सुनाया करते थे, वे फरमाया करते 
थे कि एक बार हम एक साधु-आश्रम चले गए, वहां एक साधु से 
वार्तालाप हुआ, हमने उस साधु से पूछा-सन्‍्त जी ! श्राप का भ्रध्ययन 
कितना है ? संस्कृत ओर प्राकृत भाषा सम्बन्धी आपने कितना 
साहित्य पढा है ? विद्या के क्षेत्र में आ्राप ने कितनी प्रगति की है? 
विद्या और अध्ययन का नाम सुनना था कि सन्त जी तत्काल बौखला 
उठे भौर आवेश-पूर्ण स्वर में वे फरमाने लगे--महाराज ! विद्या को 
तो हम इस आश्रम के निकट भी नहीं भ्राने देते, क्योंकि विद्या बड़ी 
खराब वस्तु है, इस ने समाज को बहुत बड़ा नुकसान पहुंचाया है॥+ 
एक बार हमारे आश्रम में एक पढ़े-लिखे सन्त श्रा गए थे, उन्होंने 
हमारा नाक में दम कर दिया था, कभी कहते परमात्मा ऐसा है, 
इसका यह स्वरूप है, जड़ भ्रौर चेतना में यह अन्तर है, कभी कहते- 
नरक और स्वर्ग इन साधनों से मिलता है। कभी कहते--यह 
कायें ऐसे करना चाहिये, यह कार्य ऐसे नहीं करना चाहिए, 
मनुष्यता की पगडण्डियां ऐसे पार की जाती हैं, पशुता जीवन 
को दुर्गतियों का अतिथि बना डालती है, अधिक क्‍या, उनका 
सारा दिन ही लच्छेदार भाषण करने में ही व्यतीत होता था, 
उन की इस भाषणा-पदुता से हम लोग दुःखी हो गए और अन्त में 
हम ने उन को इस आश्रम से बाहिर निकाल के ही सांस लिया । जिस 
दिन से वे हमारे आश्रम से गए हैं, उस दिन से हमारे आश्रम में बड़ी 
शान्ति है, कोई चर्चा नहीं, कोई वाद-विवाद नहीं, कोई श्रात्मा, परमा- 
त्मा का भजञमकट नहीं, नरक और स्वर्ग की कोई समस्या नहीं, सर्वत्र 
शान्ति का ही साम्राज्य है। सन्‍त जी अपनी बात को चालू रखते हुए 
पुनः फरमाने लगे कि महाराज ! विद्या जैसी हानिप्रद कोई वस्तु नहीं 
है, जितने धर्मों के वाद-विवाद हैं, ऋगड़े हैं, साम्प्रदायिकता का विय॑ 
है, यह सब विद्या के ही कारण. है, कहीं बांधा को लेकर -सुठभेड़ हों 
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रही है, कहीं जातिवाद का घुश्मा उठ रहा है, कहीं वर्णवाद 
की ज्वालाएं धांय-धांय कर रही हैं, इन की जननी-मां विद्या है, 
इन के पीछे विद्या ही बेठी है, इसी के प्रभाव से यह वितण्डाबाद है। 
श्रद्धा के केन्द्र आचार्य-प्रवर, परम श्रद्धेय पूज्य श्री श्रात्माराम जी 
महाराज सनन्‍्तजी की यह बात सुन कर आश्चर्य-चकित रह गए। भन्त 
में, इन्होंने सन्‍त जी का मार्ग-दर्शन करते हुए फरमाया कि सन्त जी ! 
आप सन्त हैं, विद्या तो सन्‍्त-जीवन का श्वूगार होता है, विद्या के 
अभाव में सन्‍्त-जीवन का क्‍या मूल्य रहता है? दूसरी बात, भ्रदि 
आप गंभीरता और दूरदर्शिता से विचार करेंगे तो श्राप को यह 
स्वीकार करना पड़ गा कि विद्या एक ज्योति है, ग्रज्ञानान्धकार का 
परिहार करने बाला एक जाज्वल्यमान पवित्र दीपक है। विद्या की 
ज्योति के सामने संसार की समस्त ज्योतियाँ नगण्य हैं। विद्या की 
ज्योति से ज्योतित व्यक्ति जहां स्वयं अपने भविष्य को समुज्ज्वल बना 
लेता है, वहां वह दूसरों के अन्तजंगत को भी ज्योतित बना डालता 
है। विद्या के प्रकाग में क्लेश भ्रीर आपसी वेरविरोध के श्रन्धकार 
की अवस्थिति कहां ? विद्या की विभूति से मालामाल होने पर भी जो 
लोग आपस में लड़ते हैं, एक दूसरे को नीचा दिखाने का प्रयास करते 
हैं, परिवार, समाज और देश के भविष्य को द्वेष और ईर्ष्या 
की अग्नि दिखाकर उसको सर्वेनाश की ओर धकेल देते हैं, यह 
दोष विद्या का नहीं है किन्तु उन लोगों की अपनी दुष्टता, नीचता, 
विवेकविकलता, अदूरद्शिता त्तथा मूखेता का है। श्रांखें होने पर भी 
यदि कोई व्यक्ति गढहे में गिरने की भूल करे तो ऐसी दक्षा में झ्राखों 
को दोषी कैसे ठहराया जा सकता है ?, यह दोष तो उस व्यक्ति का 
है, जो अपनी बुद्धि का सही प्रयोग नहीं करता। प्रांखों का कार्य 
केवल मार्ग दिखलनना है, सही या मुलत मर्म पर चलना, यह आंखों 
वाले व्यक्ति का अपना काम है, बिल्कुल यही स्थिति भ्रगवती विद्या 
को है । विद्या किसी को, किसी से लड़ना या बादविवाद क रना नहीं 


$र३8६ : 
“सिखलाती, उस का कार्य केवल ज्ञान का प्रकाश करना है, उर्स ने 
लाभान्वित होना या न होना यह विद्या वाले व्यक्ति पर निर्भर है। 
"पूज्य आचायंदेव भ्रपनी बात को चालू रखते हुए पुनः फरमाने लगे-- 
सन्त जी। ज॑से तयनों के अभाव में मनुष्य अन्ध होता है, ठीक वैसे 
ही विद्या की आंख के अ्रभाव में भी मनुष्य अन्ध समभना ही चाहिए । 
मैं कह रहा था कि संसार में ऐसे लोग भी उपलब्ध होते हैं जो 
विद्या या ज्ञान की आशातना करते हैं, उसके प्रति विद्रोह की भावना 
रखते हैं, उसे बुरा वतला कर उस से दूर रहना पसन्द करते हैं और 
जहां कहीं भी विद्या का प्रचार एवं प्रसार हो रहा हो, भ्रविद्या का परि- 
हार करने के लिए पाठशाला श्रादि खोलने का आयोजन चल रहा हो 
तो ये लोग उस का विरोध करते नहीं थकते, विद्या का विरोध करने, 
उसकी उपयोगिता तथा कल्याणकारिता को भुठलाने में ही अपनी 
शान समभते हैं । जेन-दशन कहता है कि विद्या भगवती का अपमान 
करने वाले, उस के प्रति जन-मन में दूषित भावना पैदा करने के लिए 
विद्रोह का ध्वज लहराने वाले लोग ज्ञानावरणीय कम का वन्ध करते 
हैं, ऐसे लोगों के जीवन में ऐसा समय झ्ाता है कि भविष्य में वे 
विद्या की सम्पदा से बिल्कुल खाली ही रह जाते हैं। 
२. शान थान का श्रपमान करना... 


ग्रामतौर पर देखा जाता है कि जब किसी मनुष्य के पास चार 
पैसे हो जाते हैं, वह निर्धेनता के पद्भू से निकल कर धनी का समुच्च 
आ्रासन प्राप्त कर लेता है तो उस को कुछ नशा सा झाने लगता है, 
अभिमान से उसकी गरदन अकड़ जाती है, अहंभाव के नशे में प्राकर 
कई बार तो वह सभ्यता और शिष्टता से भी हाथ धो बैठता है, 
अपने भाइयों को भी तुच्छ मान कर उन्हें उपेक्षा या घृणा की हृष्टि 
से देखता है, दूसरे लोग उसे मक्खी भौर मच्छर दिखाई देते हैं, उसके 
गांव मूमि पर नहीं टिकते, जो मन में भाता है, वह दूसरे को कहु 
डालता है, दूसरों को तुज्छ एवं नशण्य समभने में अपना गौरव 
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मानता है, किसी की बहू, बेटी के सम्मान का भी उसे कोई ध्यान 
नहीं रहता, जहां कहीं उसे सौन्दर्य या कोई भ्राकषंण दिखाई देता है, 
उसे हथियाना अपना जन्मसिद्ध अधिकार मानता है। जैसे चान्दी 
ओर सोने के सिक्कों का अभिमान मनुष्य के मस्तिष्क को दूषित कर 
देता है, वह अपने को महान झौर दूसरों को तुच्छ समझने लग जाता 
है, बसे ही इस जगती में ऐसे व्यक्ति भी हैं जो विद्या की सम्पत्ति को 
प्राप्त करके अ्भिमान के घोड़े पर सवार हो जाते हैं, उन के दिमाग 
पर यह भूत सवार हो जाता है कि हमारे पास जितना ज्ञान है 
उतना किसी दूसरे के पास नहीं है, कोई ज्ञानवान व्यक्ति यदि उनके 
सन्मुख आ जाता है तो उसे देखकर वे जलते हैं, सड़ते हैं, कुढ़ते हैं । 
श्रधिक क्या, सारा दिन अपनी समुच्चता का ही ढिण्ढोरा पीटते रहते 
हैं भौर भ्रन्य विद्वानों का तिरस्कार करके उन्हें श्रपमानित करने का 
प्रयास करते हैं। किसी पढ़े-लिखे की प्रशंसा उन्हें अच्छी नहीं लगती, 
जैसे एक कुत्त को देखकर दूसरे कुत्त की दशा होती है, बसे ही 
अवस्था किसी विद्वान को देखकर इन लोगों की भी हो जाती है। 
विश्ववन्दुय भगवान महावीर फरमाते हैं कि ज्ञानवान का सम्मान 
होना चाहिए, उस का अपमान नहीं करना चाहिए, उसे देखकर 
जलना, सड़ना और कुढ़ना बहुत बुरी बात है, प्रत्युत विद्वान को देख 
कर हृदय में आनन्द का अनुभव करना चाहिये, उसे आदरास्पद मान 
कर उस के व्यक्तित्व को सम्मानित करना चाहिये क्योंकि यदि 
विद्वान भी विद्वान को देखकर आपस में लड़ गे, इर्ष्या और द्वेष की 


भ्रग्ति में जलेंगे तो फिर उनकी विद्या का क्या लाभ एवं महत्त्व हो 
सकता है ? बस्तुत: गुणवान मनुष्य को देखकर प्रसन्‍त होना, उसको 


सत्कार करना, उस से स्नेहपूर्वंक मिलना मनुष्य का सर्व-प्रधान 
कत्त व्य बनता है। भगवान महावीर के इसी विचार को कविता की 
भाषा में कवि महोदय ने कितनी सुन्दरता से प्रस्तुत किया है-- 
जब मिलो, जिस से मिलो, दिल खोल कर दिल से मिलो, 
,इस से बढ़ कर झोर कोई खूबी इन्सां में नहीं। . 
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जैन-दर्शन के मन्तव्यानुसार, जो लोग विद्वानों से घृणा करते हैं, 
इर्ष्या और देव रखते हैं, इन का अनिष्ट सोचते हैं, उन को हानि 
पहुंचाने का प्रयास करते हैं, उन की श्राजीविका को समाप्त कर 
डालते हैं, उन के विकास में दीवार बन कर खड़े हो जाते हैं, उन 
के ह्ास के ही स्वप्न देखते रहते हैं। इस तरह विद्याजगत के रमणीक 
उपवन में सानन्द विहरण करने वाले विद्याजीवी मनुष्यों के साथ जो 
लोग द्वेष रखते हैं, वे जञानावरणीय कर्म को बान्धते हैं, ज्ञानावरणीय 
कर्म के कृष्णतम मेघ उन के आत्म-सूर्य को आच्छादित कर लेते हैं । 
ऐसे लोग अ्रनागतकालीन जीवन में विद्या या ज्ञान के प्रकाश से 
वड्चित रह जाते हैं, जिस विद्या का अभिमान करके पहले उन्होंने 
दूसरे विद्वानों को नुक्सान पहुंचाने में ही सारी जीवन-शक्ति लगा 
डाली थी, समय आने पर वे लोग विद्या से ही हाथ धो बैठते हैं । 


३-ज्ञान को छुपाना- 

विद्या-क्षेत्र में जिस समय हम पहुंचते हैं, गंभीरता और दुरदर्शिता 
से विद्या-क्षेत्र का अध्ययन करते हैं, तो हमें कई बातें देखने को मिलती 
हैं। विद्या-क्षेत्र में ऐसे विद्वान भी मिलते हैं, जिन के दिमागों में इतनी 
भ्र/धिक संकीर्णता होती हैं कि उन के सामने जब उन के प्रतिद्वन्द्दी 
का कोई बालक आ्राता है, और वह उन से कोई प्रदन पूछता है, तो 
वे--यह बालक भेरे शत्रु का है, पढ़ लिख कर और अच्छे अंक लेकर 
सफल हो जाएगा, तथा अपने भविष्य को समुज्ज्वल बना लेवेगा-- 
यह सोचकर उस बालक को तत्काल कह देते है कि बेटा ! इस समय 
हमें ध्यान नहीं है, यह कहकर प्रइन का समाधान करने से इन्कार कर 
देते हैं। वास्तव में उन्हें प्रश्न का समाधान करना झाता है, सेकड़ों 
बार उन्होंने उस प्रश्न का पहले समाधान कर भी रखा है, परन्तु 
प्रतिदन्द्री का वालक कहीं पढ़ लिख कर होश्यार न हो जाए, इस हृष्टि 
से वे अपने ज्ञान को छुपा लेते हैं! 


जीवन-शास्त्र का परिशीलन करने से पता चलता है कि कभी- 
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कभी तो मनुष्य के जीवन में इतनी भ्रधिक संकीर्शाता या दुर्बलता 
देखने में प्राती है, कि देखने वाले श्राइचर्यं-चकित रह जाते हैं, वह 
सब कुछ जानता हुआ भी भ्रनजाना वन जाता है । जब कोई ब्यक्ति 
उससे शास्त्र का कोई स्थान या प्रसंग पूछता है तो उस समय वह 
बतलाने से इन्कार कर देता है, वह जानता है कि यदि मैंने शास्त्र 
का यह भेद इस समय अभिव्यक्त कर दिया तो भरी सभा में मुझे 
जो साधुवाद या धन्यवाद मिलना है, वाह-वाह या शाबाश का पश्रभि- 
नन्दन-पत्र सम्प्राप्त होना है वह उपलब्ध नहीं हो सकेगा। अपनी 
प्रतिष्ठा के व्यामोह में तथा दूसरे व्यक्ति को प्रतिष्ठा की सम्प्राष्ति 
न हो, इस विचारणा से संकीणं व्यक्ति जानता हुआ भी अपनी ज्ञान- 
सम्पदा को छुपा लेता है, और यह स्पष्ट कह डालता है कि मुझे इस 
बात का कोई बोध नहीं है। किसी को कोई बात न बताना और बात 
है, परन्तु जानते हुए भी यह कहना कि मुझे इस बात का पता ही 
नहीं है, बहुत बुरी बात है। श्रांखों वाला मनुष्य अपने को यदि अन्धा 
कहे तो इस से बढ़कर उसका और क्या दुर्भाग्य हो सकता है ? जैन- 
दर्शन की आस्था है कि जो व्यक्ति अपने ज्ञान या अपनी विद्या को 
छुपाता है, उस का गोपन करता है, ज्ञाता होने पर भी अपने को 
अज्ञाता बतलाता है, वह ज्ञानावरणीय कर्म का बन्ध कर लेता है। 
शिक्षण-संस्थाश्रों के क्षेत्र में जब हम पहुंचते हैं, और गंभीरता 
से उन का निरीक्षण करते हैं तो बच्चों में श्रामतौर पर यह शब्रादत 
देखने को मिलती है कि जो लड़का जिस विषय में होशियार होता है, 
उस का मित्र यदि उस से तद्विषयक कोई बात पूछता है तो वह उसे 
सह समझाता है, सव कुछ बतला देता है, परन्तु जब दूसरा लड़का 
जिससे उस का कोई सम्बन्ध नहीं, पूछता है तो वह तत्काल उस का 
घड़ा-घड़ाया उत्तर दे डालता है कि इस के सम्बन्ध में मैं कुछ नहीं 
जानता । यह सत्य है कि वह प्रश्न का समाधान जानता है तथापि बत- 
लानेसे इंकार कर देता है। जैन-दर्शन कहता है कि ज्ञान को छुपाने की 
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भूल कभी मत करो, खुले हाथों से ज्ञान का दान दो, दिल खोल कर 
विद्या का प्रसार करो, ज्ञान के श्रालोक से प्रत्येक व्यक्ति के मानस को 
आलोकित करो, यदि कोई तुम्हारे द्वार पर विद्या की सम्पत्ति मांगने 
आता है तो प्रसन्‍नता के साथ उस की झोली भर दो, उसे कभी भी 
निराश न होने दो । जिस बात का तुम्हें ज्ञान है, उसे मत छुपाओ्ो, 
यदि ज्ञान को छुपाने का प्रयास करोगे तो ज्ञानावरणीय कर्म का 
बन्ध हो जाएगा और अनागतकालीन जीवन में तुम ज्ञान के आभूषणों 
से भ्पने को आभूषित नहीं कर सकोगे । 
गुरुवेव के नाम को छुपाना.... 
गुरु-पद की व्याख्या करते हुए संस्कृत के एक आचार्य लिखते हैं-- 

गुशब्दस्त्वन्धकारः, रुशब्दस्तन्निरोधकः, 
अ्रन्धका रनिरो धित्वाद, गुरुरित्यभिधी यते । 


>ग्रुरु पद के गु का श्रर्थ है--अन्धकार, और रुशब्द “अन्धकार 
का विनाशक”' इस श्रर्थ का परिचायक है, जो महापुरुष हृदय की 
गुफा के अज्ञानांधकार को दूर करके उसे ज्ञान के आलोक से झआलो- 
कित करता है, उसे गुरु कहते हैं । 

जो डाक्टर भ्रांख का आपरेशन करके, उसे प्रकाशमान बनाता है, 
आंख को रोशनी प्रदान करता है, विचारक, विवेकशील मनुष्य जीवन 
भर उस डाक्टर का उपकार नहीं भूलता, परल्तु जो गुरु मनुष्य के 
अन्तनेत्रों-ज्ञाननेत्रों को खोलता है, उनके ऊपर आए अ्ज्ञान के मोति- 
याबिन्द का आपरेशन करके उन्हें ज्योति प्रदान करता है, उसका उप- 
कार कितना महान है ? यह स्वतः समझा जा सकता है। अतएव 
अध्यात्म-जगत में गुरुदेव का स्थान बड़ा महत्त्वपूर्ण माना गया है, 
भगवान के स्वरूप का, उसकी उपलब्धि का बोध भी मनुष्य को 
गुरुदेव की कृपा से ही हो पाता है । गुरु महाराज न होते तो भगवान 
का किसी को बोध नहीं ही सकता था, इसीलिए भगवान को मिलने 
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से पहले साधक व्यक्ति को गुस्महासज के हर खटखटाने पढ़ते हैं, 
संभव है, गुरुषद की इस महानता, और उपयोगिता को झ्रागे रख कर 
ही भक्तराज कबीर को यह कहना पड़ा था-- 


गुरु गोविन्द दोनों खड़े, किस के लागू पाए ?, 
बलिहारी गूर आपने, जिन गोबिन्द दियो बताए। 


भक्तराज फरमाते हैं कि यदि भगवान और ग्रुरुदेव दोनों समकक्ष 
खड़े हों तो सर्वेप्रथम वन्दन किस को करना चाहिए ? ये भगवान 
हैं, यह बोध गुरुदेव के माध्यम से होता है, या भगवान की जानकारी 
गुरु-महाराज की कृपा से ही होती है, भ्रतः सर्वप्रथम गुरुमहाराज के 
चरणों में ही नतमस्तक होना चाहिए । भक्तराज के इस कथन से यह 
भली भाँति प्रमाणित हो जाता है कि अ्रध्यात्म जीवन में गुरुमहाराज 
का बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान है। गुरुमहाराज शिष्य-जगत के अन्तर्गत में 
ज्ञान के ढवीप जगा कर उस पर जो उपकार करते हैं, उस का बदला 
देना बड़ा कठिन कार्य है । इसीलिए श्री स्थानाड्ु सूत्र में भ्रमण भग- 
वान महावीर अपने प्रधान शिष्य श्री इन्द्रभूति गौतम जी महाराज 
को उपदेश देते हुए फरमाते हैं कि १-माता पिता, २-धर्माचाये, गुरमहा- 
राज, झौर ३े-उपकारी पुरुष-जों श्राथक तथा सामाजिक दृष्टि से गिर 
रहे जीवन को सभी प्रकार की सहायताए देकर अपने पांव पर खड़े 
होने की क्षमता प्रदान करता है, इन तीन व्यक्तियों के उपकार का 
बदलता चुकाना बहुत ही मुश्किल काम है। जिस गुरुमहाराज ने ज्ञान 
की ज्योति देकर जीवन को ज्योतित बनाया हो, अन्तनेंत्रों को ज्ञान 
का प्रकाश अपित किया हो, ऐसे गुरुमहाराज का उपकार भूल जाना, 
उनके शिष्यत्व से इन्कार करना, उनके नाम का गोपन करना बड़ा 
आरी पाप माना गया है । 

संसार में ऐसे लोग भी देखने में भ्राते हैं, जो सवे-प्रथम गुरु महा- 
राज के चरणों में बैठ कर विद्या प्राप्त करते हैं, झौर गुरुकृपा से उन्नति 
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की पण्डण्डियाँ पार करते हुए एक दिन विल्या क्षेत्र में अपने गुरु महां- 
राज से भी आगे निकल जाते हैं, जनता गुरुदेव से भी श्रभिक उन की 
पूजा करती है और श्रद्धा के सुमन उनके चरणों में समपित करती है। 
अपनी बढ़ी हुई प्रतिष्ठा को देखकर कभी-कभी उनका दिमाग इत॑ता 
खराब हो जाता है, अपने आप को सर्वोच्च मानने लग जाते हैं, यहाँ 
तक कि अपने गुरु को गुरु मानने से भी जी चुराने लगते हैं । जंब कोई 
व्यक्ति उन से पूछता है कि श्रापके गुरुदेव कौन हैं ? उनका नाभ क्या 
है ? तो वे इधर-उधर की लच्छेदार बातें बनाकर अपने गुरु महाराज 
का नाम छिपा लेते हैं। मेरे अपने जीबन का एक प्रसंग है कि एक 
बार मुझे जंगल देश में जाने का अवसर मिला, वहाँ एक प्राप्त में एक 
व्यक्ति से वार्तालाप हुआ, पता चला कि वह अपने पिता का नाम छेने 
को तैयार नहीं, अपने पिता को पिता कहने से उसे लज्जानुभूति होती 
है। उसके साथी ने यह भी बतलाया कि एक बार इसको बहुत श्रष्छी 
सरकारी नौकरी मिल रही थी, परन्तु इस से बलदीयत (पिता का 
नाम) पूछी गई तो उसने वलदीयत बताने से इन्कार कर दिया। उस 
ने स्पष्ट छब्दों में अधिकारी वर्ग से कह दिया कि नौकरी न करनी 
मञज्ज़ूर, परन्तु बलदीयत नहीं वतलाऊगा | कितने आब्चये की बात * 
है, कि जिस पिता ने अपने बच्चे के जीवन-रूपी पौधे को पलल्‍लवित 
और पुष्पित बनाने के लिए दुनिया भर के कष्ट उठाए, श्राज वह बच्चा 
अपने पिता को पिता कहने के लिए भो तैयार नहीं है, इसी भाँति 
दुनिया में ऐसे भाग्यहीन लोग भी हैं, जो प्रतिष्ठा के भाजन बन कर 
अपने #गुरु महाराज के नाम को भूल जाते हैं, और पूछने पर उसे छुपा 


#जसे कपड़े को थान दरजी वेतत पब्रान, 

खण्ड-खण्ड करे जान, देत सो सुधारी है। 
काठ के ज्यो सूत्र-धार, हेम जैसे सुनियार, 

माटी के जो कुम्भकार पात्र करे त्यारी है । 
धरती को किसान जान, लोहे को लुहार मान, 


कद 
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लेते हैं। जैन-दशेन का कमंवाद कहता है कि जो मनुष्य अपने गुरु 
महाराज का नाम छुपा लेता है, वह ज्ञानावरणीय कर्म का वन्ध करता 
है, परिणाम-स्वरूप उसके जीवन में ऐसा समय आता है कि वह भग- 
बती विद्या के महा-मन्दिर में प्रवेश भी नहीं कर पाता, झौर अश्रपठित 
रह कर ही भ्रज्ञानजनित ग्रनेकविध यातनाओं का उपभोग करता हुआा 
जीवन व्यतीत करता है । 
५--ज्ञान-प्राप्ति में विध्न उपस्थित करना... 

मनुष्य जगत का अध्ययन करने से पता चलता है कि कुछ व्य- 
क्तियों की बौद्धिक संकीर्णता इतनी भ्रधिक बढ़ी-चढ़ी होती है कि वे 
दूसरों की उन्‍नति और प्रगति को किसी भी दणा में सहन नहीं कर 
पाते, दूसरों की अभिवृद्धि देखकर वे सिहर उठते हैं, उनके पेट में दर्दे 
होने लगता है, परिणाप्र-स्वरूप जब तक दूसरों को हानि न पहुंचालें, 
दूसरे के प्रगतिमूलक साधनों को समाप्त न कर दें, तब तक वे शान्ति 
से बेठ नहीं सकते, यह संकी्णता परिदार, समाज, अर्थ, व्यापार और 
विद्या सभी क्षेत्रों में उपलब्ध होती है। प्रस्तुत में विद्या का प्रसंग होने के 


कारण विद्या-क्षेत्र-सम्बन्धी संकी्णंता का निर्देश किया जा रहा है । 


शिलावाट शिला आन, घाट घड़ें भारी है। 
कहत हैं तिलोक रिख, सुधारे ज्यों गुरु शीष, 

गुरु उपकारी नित, लीजे बलिहारी है। 
गुरु मित्र, गुरु मात, गुरु सगा, गुरु तात, 

गुरु भूपष, गुर आत, गुरु हितकारी है। 
गुरु रवि, गुरु चन्द्र, गुरु देव, गुरु इन्द्र, 

गुरु देव दे आनन्द, गुरु पद भारी है। 
गुरु देत ज्ञान ध्यान, गुरु देत दान मान, 

गुरु देत मोक्ष स्थान, सदा उपकारी है। 
कहत हैं तिलोकरिख, भली-भली दीनी सीख, 

पल-पल गुरु जी को, वन्दना हमारी है। 
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विद्या-क्षेत्र में देखा जाता है कि कुछ व्यक्ति न तो स्वयं पढ़ सकते 
है, भौर नाँही वे कुछ लिखने की क्षमता रखते है, परन्तु जब कोई दूसरा 
पढता है, विद्या के क्षेत्र में उन्‍ति एवं प्रगति करता है, बंदुप्य प्राप्त 
करने का हृढ संकल्प लेता है, ज्ञान के अनमोल मोती उपलब्ध करते 
का प्रयास करता है, तो उन्हें यह भ्रसह्य हो जाता है, उन के पेट में 
ईप्या और द्वेष का दर्द होना आरम्भ हो जाता है, यह दर्द जब इतना 
अधिक वढ जाता है, कि नियन्त्रण से बाहिर होते लगता है, तब वे 
लोग ऐसा वातावरण पैदा करने का प्रयास करते है, कि जिससे अध्य- 
यनशील व्यक्ति अ्रध्ययन के क्षेत्र मे सफल न हो सके, उसकी अ्रध्ययन- 
साधना सम्पन्न न हो सके, सर्वया अपठित या अनपढ़ रह जाए। उदा- 
हरणार्थ. एक निर्घन विधवा महिला है, उस का एक वालक हे, वही 
उसके जीवन का सहारा है, उसके झ्राशाग्रों का केन्द्र है। यह वालक 
पहने में चतुर है, बड़ा होशियार है, स्कृत का मास्टर उस की दुद्धि की 
प्रकषता तथा समझने की क्षमता के कारण उस पर मेहरबान ह, प्रति- 
भा-गत विनक्षणता से वह अध्यापक का क्ृपा-पात्र बन रहा है, सहा- 
नुभूति तथा उदरता के साथ अध्यापक उसका शअ्रध्यापन कराता है, 
प्रेम के साथ उसे समझाता है, उसकी निर्धतता पर दया लाकर उसे 
निच्छुल्क पुस्तके देता है, और उसकी फीस भी माफ करवा डालता 
है, श्रधिक क्या, वह बालक यदि कभी किसी पाठ्य विषय में कमजोरी, 
जगिधिलता तथा न्यूनता अनुभव करता है, तो उसे प्रतिदिन एक घण्टे 
तक पढा कर उस की प्रत्येक कमी को दूर करने का यत्न करता है, 
अध्यापन का उस से एक पंसा नही लेता, अध्यापक की इस कृपा तथा 
उदारता से वह बालक भ्रच्छे से भ्रच्छे नम्बर लेकर उत्तीर्ण होने लगता 
है । बालक की इस सफलता को देख कर उस का पड़ौसो सड़ता है, 
कुढ़ता है, और एक दिन समय पाकर वह भागा हुआ अध्यापक के 
पास आता है और बड़े आदर और स्नेह के साथ उस से निवेदन 
करता हुआ कहता है-- 
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मास्टर जी ! यह दुनिया बड़ी खराब है, जो किसी का भला 
करता है, उस को भी गालियाँ दी जाती हैं । और तो और, आप जैसे 
उपकारी भ्रौर दीनों के प्रतिपालक मनुष्य को भी माफ नहीं किया 
जाता । जिस बालक को आप प्रतिदिन समय देते हैं, बिना कोई पैसा 
लिए पढ़ाते हैं और जिस की आप प्रत्येक दृष्टि से सहायता करते हैं, 
उसकी माता आपको सदा गालियां निकालती है। वह कहती है कि 
मास्टर जी ने पढाई का बहाना लगा कर मेरे बच्चे को नौकर बना 
रखा है। सारा दिन उस से अपने घर का काम लेते हैं। मैं बड़ा 
विस्मित हूं कि श्राप इतने समकदार, विचारक और अनुभवी होकर 
भी व्यर्थ में ये गालियां क्यों खाते हैं। गालियां इतनी श्ररलील और भद्दी 
होती हैं कि मुझ से सुनी नहीं जातीं । प्रतिदिन गालियां सुनते-सुनते 
जब मैं तंग आगया तो अन्त में मैंने यह निर्णय किया कि श्राप की 
सेवा में उपस्थित हो कर सारी स्थिति से आप को अवगत कराऊँ। 
अब आप मालिक हैं। 

पड़ौसी की स्नेहपूर्ण पद्धति से कही गई उक्त वार्ता को सुनकर 
मास्टर जी आइचर्य-चकित रह गए, उन के पांव तले की भूमि निकल 
गई, गंभीरता अंगड़ाई लेने लगी, विचार करने लगे--जिस बालक के 
साथ मैं इतनी सहानुभूति रखता हूं, दिल लगा कर उसे पढ़ाता हूँ, 
प्रत्येक हृष्टि से उस की सुरक्षा का प्रयास करता हूँ तथापि उमकी 
माता मुझे अइलील और भदी गालियां निकालती है। यह विचार 
आते ही मास्टर जी सिहर उठे, अन्त में, उन्होंने उस बालक से मुह 
ही मोड़ लिया और उनकी ओर से जितनी भी उस की सहायता की 
जा रही थी वह सब उन्होंने बन्द कर दी। परिणामस्वरूप, विधवा-पृत्र 
की ज्ञान-सम्बृद्धि के क्षेत्र में अन्धकार छा गया, उस के जीवन की 
समुत्कान्ति के सब द्वार बन्द हो गए। पड़ौसी यह देख कर झआानन्द- 
विभोर हो उठा, और उसने विधवा-पुत्र की ज्ञानोनत्रति समाप्त होते 
देख कर हर्ष के दीपक जगाए । 

एक उदाहरण और लीजिए । कल्पना करो, एक मालिक मकान 


* रे४8 : 


है। विचारों की हृष्टि से इस का जीवन भ्रादरास्पद नहीं है, संकीर्सता 
और तंगदिली ने उसे बुरी तरह आक्रान्त कर रखा है, किसी को 
उन्नति को बह फूटी आंख भी देख नहीं सकता । उसका एक किसए- 
दार था, उसके बालक अध्ययनशील थे, विद्या की साधना में सदा 
लगे रहते थे, बड़ परिश्रमी थे । बजीफा (छात्रवृत्ति) प्राप्त करने की 
तैयारी कर रहे थे, अत: वे बालक खूब दिल लगा कर पढ़ रहे थे। 
किराएदार के बालकों की ज्ञान-साधना देख कर मालिक मकान को 
साँप सू घ गया, वह विचार करने लगा कि यदि किराएदार के 
बालक पढ़, लिख गए तो समय आने पर ये अच्छे-अच्छे कामों में लग 
जाएंगे, परितामस्वरूप इन का पिता आ्िक हृष्टि से मेरे से आगे 
निकल जाएगा। यह विचार करने के बाद मालिक मकान ने बालकों 
की ज्ञान-साधना में विध्न उपस्थित करने का निश्चय करके राज्रि 
को बिजली बन्द करनी आरम्भ कर दी । बालक रात्रि को बिजलो 
के प्रकाश में पढ़ा करते थे, बजीफे की तैयारी में श्राधी-प्राधी रात 
जेठे पढते रहते थे, परन्तु बिजली के बन्द हो जाने से उन की पढ़ाई 
बन्द हो गई। बालकों की ज्ञान-साधना रुक जाने पर मालिक मकान 
बड़ा प्रमुदित होता है। इस प्रकार के अन्य भी अनेकों उदाहरण 
उपस्थित किए जा सकते हैं। इन सब का अभिप्राय इतना ही है कि 
जो व्यक्ति किसी की ज्ञानसाधना में बाधक बनते हैं, रोड़ भ्रटकाते हैं, 
ज्ञान-प्राप्ति के साधनों को समाप्त या बिगाड़ने का प्रयास करते हैं, 
वे ज्ञानावरणीय कर्म का बन्ध करते हैं। फलत: उन के जीवन में 
एक समय ऐसा आता है कि वे पढ़ना चाहते हुए भी पढ़ नहीं पाते । 
जैसे उन्होंने किसी के मार्ग में विध्न उपस्थित किए थे, वैसे ज्ञाना- 
वरणीय कर्म किसी न किसी पद्धति से उन की ज्ञानसाधना के अन्दर 
भी बाघा डाल देता है। 


5६-ज्ञान का वुरुषधोग करना-.. 
किसी भी वस्तु का प्रयोग दो प्रकार से किया जा सकता है-- 


४२५० : 


१-प्रशस्त, अच्छा और-२-अप्रदस्त, बुरा । यह प्रयोक्ता की भावना या 
कामना पर निर्भर है कि चाहे वह वस्तु का प्रयोग प्रशस्त करे या 
अप्रशस्त करे । उदाहरणार्थ, मनुष्य के दो हाथ हैं, इन हाथों से किसी 
को धक्का भी दिया जा सकता है और इन हाथों से किसी गिर रहे 
प्राणी को संभाला भी जा सकता है। इसी प्रकार हमारे पांव अप्रशस्त 
स्थान पर भी जा सकते है और इन के द्वारा हम सत्संग, मन्दिर, 
स्थानक, मस्जिद और गुरुद्वारे श्रादि धर्म-स्थानों में भी पहुंच सकते 
हैं। पांव की तरह लाठी का भी अच्छा और बुरा प्रयोग हो सकता 
है। हम लाठी से किसी व्यक्ति कों उस की हड्ियाँ तोड़कर जख्मी भी 
बना सकते हैं और उसी लाटी भे किसी श्राततायी व्यक्ति से आक्रान्त 
व्यक्ति के जीवन को बचाया भी जा सकता है। जैसे हाथ आदि को 
हम प्रशस्त ्ौर अ्रप्रण॒स्त अनुकूल तथा प्रतिकूल, सही और गुलत दोनों 
तरह से प्रयोग में ला सकते हैं, वैसे विद्या का भी प्रयोग प्रशस्त और 
भ्रप्रणस्त दोनों तरह से हो सकता है। आज का युग विज्ञान-युग माना 
जाता है, विज्ञान विद्या की प्रकर्षता से जनित विलक्षण बौद्धिक 
विकास का ही अवान्तर रूप माना जाता है। यह विज्ञान यदि हिसा 
से सम्बन्धित हो जाता है तो ऐटम, हाईड्रोजन आदि नरसंहारक 
शस्त्रों का उत्पादक बन जाता है, और यही विज्ञान जब श्रहिसा, 
दया, परोपकार के साथ जुड़ जाता है, तो प्राणि-जगत के दुःखों के 
नाहक और सुखों के समुत्पादक साधनों की उत्पत्ति करता है। अ्रतः 
विद्या से अ्रच्छे और बुरे दोनों ही कार्य किए जा सकते हैं। विद्या का 
एक प्रयोग झ्राबाद घरों एवं परिवारों को उजाड़ सकता है और 
दूसरा प्रयोग उजड़ घरों एवं परिवारों को आबाद कर सकता है। 
जनसमूह से आकीर्ण किसी विशाल समारोह में द्रव्य, क्षेत्र काल और 
भाव के अनुकूल प्रवचन करने के कारण इस विद्या से सम्मान भी 
सम्प्राप्त किया जा सकता है, और देश, काल के विरुद्ध वाणी का 
प्रसार करके या किसी को दुवंचन बोल कर विद्या का दुरुपयोग होने 
से अपमान के विषभरे प्याले भी पीए जा सकते हैं। इस तरह विद्या 
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में सभी विशेषताएं भ्रवस्थित हैं। यह मानवी जगत के सुख का कारण 
भो बन सकती है, और इस से जनमानस को परिपीडित भी किया 
जा सकता है। ज॑न-दर्शन का कर्मवाद मनुष्य के भविष्य को समु- 
ज्ज्वल बनाने के लिए बड़ी सुन्दर बात कहता है कि श्रम मनुष्य ! 
विद्या अनमोल ज्योति है, प्रकाश है, उस का दुरुपयोग मत कर, उस 
का सदुपयोग करके जनताजर्नादन की बुद्धिशुद्ध सेवा कर, उस के 
प्रन्तजंगत में ज्ञान के पवित्र दीपक जाज्वल्यमान कर । जन-दर्शन की 
भ्रास्था है कि विद्या का दुरुपयोग करने से ज्ञानावरणीय कर्म का 
वन्ध होता है । यदि ज्ञानावरणीय कर्म की लानत से बचना चाहते 
हो तो विद्या भगवती का गलत प्रयोग मत करो, विद्या भगवत्ती के 
प्रताप से उपलब्ध बौद्धिक शक्तियों का सहो प्रयोग करके जन-मानस 
के जीवन को समुन्नत वनाने का प्रयास करो ! यदि अपनी बौद्धिक 
शक्तियों का उपयोग जन-मानस को आ्राकुल-व्याकुल बनाने में करोगे, 
एक दूसरे को हृदय-भूमि में फूट के बीज डालोगे, किसी के वनते कार्य 
को बिगाड़ोगे तो याद रखो, ज्ञानावरणीय कर्म की बेड़ियों में फंस 
जाझ्ोंगे, और यह कर्म फिर ३० कोटा-कोटि सागरोपम जैसे महान 
लम्बे काल तक ज्ञान की ज्योति से तुम्हें सवंथा वड्चित रखेगा । 


ज्ञानावरणीय कर्म कंसे भोगा जाता है ? -- 


जञानावरणीय कर्म किसे कहते हैं ? इसका क्या स्वरूप है, इसका 
बन्धन कंसे होता है ? यह सब पीछे की पंक्तियों में बतलाया जा चुका 
है । अब एक और प्रश्न उपस्थित होता है कि ज्ञानावरणीय कर्म 
का भुगतान कैसे होता है ? यह अपना फल जीव को किस पद्धति से 
प्रदान करता है ? जैनदशन के कर्मवांद का प्रतिपादन करने वाले 
महामहिम जैनाचार्यो ने इस प्रइन का समाधान करते हुए फरमाया है 
कि ज्ञानावरणीय कर्म अपना फल जीव को दस प्रकार से प्रदान करता 
है। वे दस प्रकार ये हैं-- 

१-शोज्रावरण--जिस शक्ति के द्वारा श्रोत्रेन्द्रिय ज्ञान प्राप्त कन्ती 
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है, उस चीक्ति का आच्छांदित या आवबृत हो जाना। शानावरणीय 
कर्म जब जीव को अपना फल प्रदान करने लगता है तो सर्वप्रथम 
श्रोत्रेन्द्रय की उस शक्ति का ह्वास करता है, जिस के द्वारा व्यक्ति 
ज्ञान की प्राप्ति करता है। २-आओत्रविशानावरण--श्रोत्रेन्द्रिय के द्वारा 
प्राप्त होने वाले ज्ञान का हास होना। श्रवरणोन्द्रिय की वह शक्ति जिस 
से श्रोत्रेन्द्रिय ज्ञान उत्पन्न करती है, वह कारण है, और उसशाक्ति 
से जो श्रवण किया जाता है वह उसका कार है। ज्ञानावरणीयकर्म 
का उदय कारण और काये दोनों को हानि पहुँचाता है। जिस व्यक्ति 
को ज्ञानावरणीय कर्म का उदय होता है, उसका श्रोत्र [श्रोत्रेन्द्रिय 
से ज्ञान प्राप्त करवाने वाली शक्ति] और श्रोत्रविज्ञान [ श्रोतेन्द्रिय 
से प्राप्त होने वाला बोध ] ये दोनों दूषित हो जाते हैं। श्रर्थात्‌ श्रोत्रे- 
निद्रियजन्य ज्ञान की जनक शक्ति, और इस शक्ति से जनित शब्द का 
बोध, दोनों की जीव को उपलब्धि नहीं होती है । 

३-नेत्रावरण--जिस शक्ति के द्वारा चक्षुरिन्द्रिय ज्ञान प्राप्त करती 
है, उस का आच्छादित होना । ४-नेज्रविज्ञानावरण--चल्षुरिन्द्रिय से प्राप्त 
होने वाले ज्ञान का न होना । नेत्र आँख का नाम है। आँख जिस शक्ति 
से घट और पट आदि पदार्थों का बोध प्राप्त करती है, वह शक्ति तथा 
इस शक्ति से पदार्थों का जो दर्शन होता है, यह दर्शन इन दोनोंको ज्ञाना- 
वरणीय कर्म का उदय रोक देता है । अर्थात्‌ ज्ञानावरणीय कर्म जब 
उदयोन्‍्मुृख होता है तब नेत्र [ नेत्रन्द्रिय से ज्ञान प्राप्त करवाने वाज्ञी 
शक्ति| और नेत्रविज्ञान | नेन्रेन्द्रिय से प्राप्त होने वाला बोध] इन 
दोनों से व्यक्ति वड्च्चित हो जाता है । 


भ-ध्राशावरखण--जिस शक्ति से प्राणेन्द्रिय ज्ञान प्राप्त करती है, उस 
शक्ति का आवृत होना । ६-प्रासविशानावरण--प्राण रिद्रिय से प्राप्त होने 
वाले बोध का रुक जाना। ध्राण नासिका का नाम है, नासिका से 
पदार्थों की सुगन्धि शौर दुर्गेन्धि का बोध होता है, परन्तु जिस व्यक्ति 
को ज्ञानावरणीय कर्म का उदय आक्रान्त कर लेता है, उस का प्राण 
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[अआमेन्द्रिय से ज्ञान प्राप्त करवाने बाली झक्ति] और घ्राणविज्ञान 
कह से प्राप्त होने वाला दुर्गत्धि और सुमन्धि का झान] ये 

| ही अपना कार्य तहीं कर पाते । भर्थात्‌ न्लाणेन्द्रिय-जनित ज्ञान 
की समुत्पादक शक्ति झौर इस शक्ति से जन्य बोध इन दोनों की व्यक्ति 
को प्राप्ति नहीं होती । 

७-रसनावरखण--जिस शक्ति से रसनेन्द्रिय ज्ञान प्राप्त करती है, उस 
का निस्‍्तेज हो जाना, दब जाना । ५-रसना-विज्ञानावरण-रसनेन्द्रिय से 
प्राप्त होने वाले ज्ञान का श्राच्छादित हो जाना । रसना जुबान का 
नाम है, इससे ख़ट्टू, मीठे और तीक्षण आदि रसों का ज्ञान उपलब्ध 
होता है किन्तु जब मनुष्य-जीवन को ज्ञानावरणीय कर्म का उदय 
श्राक्रात्त कर लेता है तब उसे रसनेन्द्रिय-जनित ज्ञान की समुत्पादक 
झक्ति से जनित पदार्थों के अम्ल और मधुर झादि रसों के वोध की 
उपलब्धि नहीं होती । 

९-स्पशनावरण-जिस शक्ति के द्वारा स्पर्शनेन्द्रिय, हल्का, भारी, 
शीत और उष्ण आदि स्पर्शों का बोध कराती है, उसका ग्राच्छादित 
हो जाता । १०-स्पशना-विज्ञानावरण-स्परशनेद्रिय से प्राप्त होने बाले 
ज्ञान का रुक जाना। स्पशेन त्वचा का नाम है । इससे कठोर, मृदु, 
शीत, उध्ण, हल्का और भारी आदि स्पर्शों का ज्ञान होता है, किन्तु 
जब जीव को ज्ञानावरणीय कम श्रपने प्रभाव से प्रभावित करता है 
तो वह स्परशन रिद्रिय जनित ज्ञान की द्क्ति तथा इस शक्ति से उत्पन्न 
स्पर्शों का बोध, इन दोनों की प्राप्ति नहीं होने देता । 

ऊपर की पंक्तियों में ज्ञानावरणीय कर्म कैसे भोगा जाता है ? 
इस प्रश्न का समाधान किया गया है । इस समाघान से यह स्पष्ट हो 
जाता है कि ज्ञानावरणीय कर्म जब उदयाभिमुख होता है तब प्राणी 
की श्रोत्रादि पांचों इन्द्रियां अपना स्वरूप खो बंठती हैं। जिस शक्ति 
से ये इन्द्रियाँ ज्ञान प्राप्त करती हैं, बह आच्छादित हो जाती है, तथा 
इस शक्तित के द्वारा जो बोध प्राप्त होता है- वह भी रुक जाता है । 
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प्रस्तुत में पढ़े श्रोत्रावरण से श्रोजेन्द्रियविषयक क्षयोपशम का प्लावरण 
समझना चाहिए और श्रोत्रविज्ञानावरण से श्रोत्र न्द्रियविषयक उपयोग 
का झआवरणा समझना चाहिये । निदृ त्ति उपकरणरूप द्रव्येन्द्रिय यहाँ 
अपेक्षित नहीं है, परन्तु लब्धि और उपयोग रूप भावेन्द्रिय की ही 
यहां विवक्षा समझनी चाहिए। द्रब्येन्द्रिय तो नाम-कर्मं से होती है, 
अतः ज्ञानावरण उस का विषय नहीं है । 

प्रत्येक कम का अ्नुभाव-फल स्व और पर की अपेक्षा से हुआ 
करता हूँ । गति, स्थिति और भव पाकर जो फल-भोग होता है, वह 
स्वतः अनुभाव है । पुदू्गल और पुद्गल-परिणाम की श्रपेक्षा जो फल- 
भोग होता है उसे परत: झनुभाव समझना चाहिये । कोई कर्म गति- 
विशेष पाकर ही तीजत्र फल देता है, जैसे-असातावेदनतीय कर्म नरक- 
गति में तीत्र फल देता है, नरक-गति में जैसी असाता होती है वैसी 
अन्य गतियों में नहीं होती । कोई कर्म स्थिति अर्थात्‌ उत्कृष्ट स्थिति 
पाकर ही तीन फल देता हैँ, जैसे मिथ्यात्त्व । मिथ्यात्व जितनी भ्रधिक 
स्थिति वाला होता है उतना ही तीज होता है । कोई कर्म भवविशेष 
पाकर ही अपना प्रभाव दिखलाता है । जैसे-निद्रादर्शनावरणीय कर्म 
मनुष्य और तियंड्च भव में भ्रपना प्रभाव दिखलाता है । गति, स्थिति 
और भव को पाकर कर्म फल भोगने में कर्म-प्रकृतियां ही निमित्त, हैं, 
इसलिए यह स्वत: (निरपेक्ष) भ्रनुभाव कहलाता है। 

पुद्गल और पुद्गलपरिणाम का निमित्त पाकर जिस कर्म का 
उदय होता है, बह सापेक्ष, परत: उदय है । कई कम पुदूगल का निमित्त 
पाकर फल देते हैं। जैसे किसी के लकड़ी या पत्थर फेंकने से चोट 
लग जाती है, इससे जो दुःख का अनुभव हुआ या क्रोध जाग उठा, 
वह पुदूगल की अपेक्षा भ्रसातावेदनीय और मोहनीयकर्म का उदय 
समझना चाहिये। खाए हुए झाहार के न पचने से अ्जीर्ण हो जाता 
है, यह आहार-रूप पुदूगलों के परिणाम से असातावेदनीय का उदय 
जानना चाहिए । इसी प्रकार मदिरापान से ज्ञानावरणीय कर्म का 
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उदय होता है । स्वाभाविक पुद्गल-परिणाम, जैसे शीत, उष्ण, धाम 
आदि से भी भ्रसाताबेदनीयादि कर्म का उदय होता है । 

ऊपर की पंक्तियों में ज्ञानावरणीय कर्म का दस प्रकार का जो 
अनुभाव बताया गया है, वह भी स्वतः [निरपेक्ष ]भर परतः (सापेक्ष) 
इस पद्धति से दो तरह का होता है। पुद्गल और पुद्गबलपरिणाम 
की भ्रपेक्षा प्राप्त फल सापेक्ष है। कोई व्यक्ति किसी को चोट पहुंचाने 
के लिए एक या अनेक पुद्गल, ज॑से-पत्थर ढेला या शस्त्र फेंकता है 
इन की चोट से उसकी उपयोग रूप ज्ञान-परिणति का घात होता है। 
यहाँ पुद्गल की भश्रपेक्षा ज्ञानावरणीय कर्म का उदय समझना चाहिए। 
एक व्यक्ति भोजन करता है, उस का परिणाम सम्यक्‌ न होने से वह 
व्यक्ति दुख का अनुभव करता है, और दुःख की अ्रधिकता से श्ञान- 
शक्ति पर बुरा भ्रसर होता है। यह पुद्गल-परिणाम की भ्रपेक्षा से 
ज्ञानावरणीय का उदय है । शीत, उष्ण, और घाम आदि स्वाभाविक 
पुदूगलपरिणाम से जीव की इन्द्रियों का घात होता है, और उससे 
ज्ञान को हानि पहुंचती है। यह स्वाभाविक पुद्गल-परिणाम की 
श्रपेक्षा से शानावरणीय का उदय समझना चाहिये। इस प्रकार पुदुगल, 
पुदूगलपरिणाम और स्वाभाविक पुद्गलपरिणाम की अपेक्षा ज्ञान- 
दक्ति का धात होता है, और जीव ज्ञातव्य वस्तुओं का ज्ञान नहीं कर 
पाता । विपाकोन्मुख ज्ञानावरणीय कर्म के उदय से, वाह्यनिमित्त की 
अपेक्षा किए बिना ही जीव ज्ञातव्य वस्तु को नहीं जानता है, जानने 
की इच्छा रखते हुए भी नहीं जान पाता है, एक बार जानकर भूल 
जाने से दूसरी बार नहीं जानता है, इस प्रकार इतना भ्रधिक वह 
आच्छादित ज्ञान-शक्ति वाला हो जाता है। यह ज्ञानावरणीय कर्म का 
स्वतः [निरपेक्ष | भ्रनुभाव माना गया है। 

ज्ञानावरणीय कर्म के सम्बन्ध में लिखने को बहुत कुछ लिखा जा 
सकता है, जैनदर्शन ने इस कर्म को लेकर बड़ा गंभीर भौर व्यापक 
चिन्तन एवं मनन प्रस्तुत किया हैँ । उसके आधार पर यदि प्रकेले 
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शानावरणीय कम के सम्बन्ध में ही विस्तारपूर्वक लिखा जाए तो एक 
विशालकाय ग्रन्थ तैयार हो सकता है, ऊपर कौ पंक्तियों में जो कुछ 
भी लिखा गया है, यह तो केवल इस कर्म की झांकी दिखलाने का 
प्रयास ही समझना चाहिये | शानावरणीय कर्म के विवेचन का उप- 
संहार करते हुए झन्त में यह निवेदन करना झावश्यक समझता हू 
कि यदि मनुष्य ज्ञान के प्रकाश से अपने जीवन को प्रकाशमाम 
बनाना चाहता हैँ श्ौर ज्ञानावरणीय कम के फल से बचना चाहता है 
तो जिस कारण-सामग्री से इस का बन्ध पड़ता है उस से उसे अपने 
को सदा सुरक्षित रखना चाहिये । कविता की भाषा में यदि कहें तो-- 


वुःखद ज्ञानावरणीय, जग में कर्म महान । 
'ज्ञानसुनी' यह नष्ट हो, होवे केवल ज्ञान ॥॥ 





दर्शंनावरणीय कर्म 


बताया जा चुका है कि जैन-दशन ने कर्मो का विषेचन करते हुए 
द्रव्यकर्म के झ्राठ भेद बताए हैं। इनमें पहला भेद ज्ञानावरणीय कर्म 
है। ज्ञानावरणीय कर्म के स्वरूप को लेकर पीछे की पंक्तियों में निवेदन 
किया जा चुका है। जनावरगणीय के अनन्तर दर्शनावरणीय कर्म का 
स्थान है । दशेनावरगणीय कर्म क्या होता है ? इस की क्या रूप-रेखा 
है ? प्रस्तुत प्रकरग् में इन्ही प्रश्नों का समाधान करने का प्रयास किया 
जाएगा । 
दर्शन शब्द का श्रर्थ-.. 

कोषकारों के मत में दर्शन झत्द के झनेकों अर्थ उपलब्ध होते हैं, 
दर्शत चाक्षुष्‌ प्रत्यक्ष, साक्षात्कार और जानने को भी कहते हैं। दर्शन 
उस शास्त्र का भी नान है, जिसमें झ्रात्मा, अनात्मा, ब्रह्म, प्रकृति, पुरुष, 
जगत, धर्म, मोक्ष, मानव जीवन के उद्देश्य आदि का निरूपण हो, 
अर्थात्‌ तत्व जान कराने वाला शास्त्र दर्शन कहलाता है। वैदिक पर- 
म्परा के भनुसार-सांख्य, योग, वेशेपिक, न्याय, मीमांसा (पूर्व-मीमांसा) 
और वेदान्त | उत्तर-मीमांसा | ये ६ दर्शन आस्तिक और चार्वाक, जैन, 
माध्यमिक, योगाचार, सौमत्रांतिक और बवेभाषिक ये ६ दर्शन नास्तिक 
माने जाते हैं | सांख्य दर्शन के कर्ता कपिल ऋषि ये । इसमें प्रकृति ही 
सारे विश्व का मूल और पुरुष द्वष्टा मात्र माना गया है। यह ईश्वर को 
जगत का रचयिता और संचालक स्वीकार नहीं करता, तथा ग्रात्मा 
के शेष चौबीस तत्त्वों से पार्थक्य के सम्यग्‌ ज्ञान को ही मोक्ष का साधन 
मानता है। इसी प्रकार योगादि अन्य शास्त्रों के अर्थ भी तत्सम्बन्धी 
शास्त्रों से समझ लेने चाहियें। वेदिक परम्परा की--“जैन-दशेत ना- 
स्तिक है” यह मान्यता नितान्‍्त अश्यास्त्रीय और सर्वथा युक्ति-विकल 
संमझनी चाहिये, क्योंकि जेन-दर्शन अन्य झस्तिक-दर्शनों की भाँति 
आत्मा, परमात्मा, लोक, परलोक, स्वर्ग, नरक, पुण्य, पाप, आवागमन 
झादि सभी तथ्यों को बिना किसी ननु-तच के स्वीकार करता है १४ 


; २५८ । 


इसके अतिरिक्त, सांख्य-दर्शन की तरह जैन-दर्देन भी परमात्मा को 
जगत का रचयिता तथा संचालक स्वीकार नहीं करता । ऐसी स्थिति 
में जब सांख्य-दर्शन आस्तिक-दशेनों के अ्रन्तगंत हो सकता है, तो जैन 
दर्शन की नास्तिक-दर्शनों में परिगणना क्‍यों ? जैन-दशेन की मान्य- 
ताएं अध्यात्म-जगत में बड़ा महत्त्वपूर्ण स्थान रखती हैं, आत्मा, 
परमात्मा, पुण्य, पाप, लोक और परलोक को लेकर जैन-दर्शन ने जितना 
गंभीर, युक्तिसम्मत तथा प्रामाणिक चिन्तन एवं मनन अध्यात्म जगत 
को प्रदान किया है, इतना तो अ्रन्य किसी दर्शन में देखने को भी नहीं 
मिलता, तथापि उसे जो नास्तिक दर्शन कहा गया है, इसके पीछे द्वेष- 
बुद्धि और हृदय की संकीर्णता ही काम कर रही दिखाई देती है । 


पाणिनीय व्याकरण सिद्धान्त-कौमुदी में प्राचार्य भट्टोजी दीक्षित 
आस्तिक नास्तिक शब्द की व्याख्या करते हुए लिखते हैं--भ्रस्ति-नस्ति- 
दिष्टं सति: । ४६ ४। ६० । श्रस्ति परलोक: इत्येब॑ मतियंत्य स श्रास्तिक:, 
नास्तीति मतियंस्य स नास्तिकः । अर्थात्‌ भ्रस्ति शब्द सत्ता-अस्तित्व का 
और नास्ति शब्द निषेघ-श्रभाव का संसूचक है । जिन विचारकों एवं 
दाशेनिकों का झात्मा, परलोक, पुण्य और पाप आदि के अस्तित्व में 
विश्वास है, श्रद्धान है, वे आस्तिक हैं श्लौर जो विचारक इनके अस्तित्व 
में विष्वास नहीं रखते, वे नास्तिक हैं। जैन-दर्शन का भली-मभाँति 
परिशीलन करने से पता चलता है, कि यह ग्रात्मा, परमात्मा, परलोक 
पुण्य, पाप, कर्म-बन्धन और मुक्ति आदि के अस्तित्व को स्पष्ट रूप से 
स्वीकार करता है। अत: जन-दर्शन की आस्तिकता से किसी भी तरह 
इन्कार नहीं किया जा सकता । झास्तिक-नास्तिक शब्दों के श्रधिक 
ऊहापोह के लिए जिज्ञासु सज्जनों को मेरे लिखे “प्रश्नों के उत्तर” के 
अथम खण्ड के पञ्चम अ्रध्याय का परिशीलन कर लेना चाहिये । 

दर्शन विश्वास, आस्था, श्रद्धा का नाम भी है। यह दर्शन तीन 
झकार का होता है। ज॑सेकि-१-मिथ्याव्ञ न मिथ्यात्व-मोहनीय कर्म 
के उदय से भ्रदेव में देव-बुद्धि और प्रधर्म में घमं-बुद्धि आदि रूप आत्मा 
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का अयथार्थ श्रद्धान, २-सम्यप्बकंन-- मिथ्यात्व-मोहनीय कर्म के क्षय, 
उपशम या क्षयोपशम से उत्पन्न होने वाला भात्मा का परिणाम । साथु 
में साधु-बुद्धि, झसाघु में असाधु-बुद्धि रूप झात्मिक परिणाम सम्यगू- 
दर्शन कहलाता है । सम्यगृदर्शन हो जाने पर मति आदि अज्ञान भी 
सम्यग ज्ञान के रूप में परिणत हो जाता है। और ३-मिश्ष-दर्शन-मिश्र- 
मोहनीय कर्म के उदय से झात्मा में होने वाला कुछ यथार्थ और कुछ 
अयथधार्थ श्रद्धान । 

दर्शन शब्द का अर्थ सामान्य बोध भी होता है। बोध के सामान्य 
और विदेष ये दो रूप होते हैं। पदार्थों के विशेष धर्मों का, जाति, 
गुण भौर क्रिया झ्रादि की जानकारी विशेष बोध है और पदार्थों का 
सामान्य, साधारण सा बोध सामान्य बोध होता है। विशेष बोध को 
ज्ञान और सामान्य बोध को दर्शन कहते हैं। इस दर्शन को निराकार 
उपयोग भी कहा जाता है, उपयोग के सामान्यरूप से--साकार और 
निराकार ये दो विभाग किए जाते हैं। जो बोध ग्राह्मवस्तु को विशेष- 
रूप से जानने वाला होता है वह साकारोपयोग और जो बोध ग्राह्म 
वस्तु को सामान्य रूप से जानने वाला होता है, वह निराकार या 
अनाकार या निविकल्पक बोध कहलाता है। दर्शन ग्राह्मवस्तु को 
सामान्यरूप से ग्रहरा करता है अतः निराकार, अनाकार या निवि- 
कल्पक भी कहा जाता है । 


प्रस्तुत में दर्शनावरणीय कर्म का प्रसण चल रहा है। दर्शना- 
वरणीय बब्द मे जो दशेन पद है वह सामान्य बोध या वस्तु की 
साधारण जानकारी का परिचायक समभना चाहिए। वस्तु की 
साधारण जानकारी का ग्र॒थ है--पदार्थों की सभी अवस्थाशों का 
बोध न होकर उस की किसी एक अवस्था का घोध होम्ा । उदा- 
हरणार्थ, कल्पना करो । एक मनुष्य खड़ा है, वह किसी भवन में प्रविष्ट 
हो जाता है, प्रवेश करते ही उसे वहां घड़ी दिलाई देती है, घड़ी 
देखते ही उस मनुष्य को पहले-पहल “बह घड़ी है” यह बोध होता है । 
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घड़ी किस की है ?, कहां की बनी हुई हैं ”. किस क्वाल्टी की है ?, 
समय ठीक देती है या नहीं ?, इस में अ्रलारम है या नहीं ?, अन्धकार 
में इस के अंक दिखाई देते हैं या नहीं ?, रेडिग्रम वाली है ?, इस का 
मूल्य कितना है ? श्रादि बातों की उसे कोई जानकारी नहीं होती । 
बहू केवल इतना ही जानता है कि यह घड़ी है। इस सामान्य बोध 
का नाम दर्शन है, जब यही साधारण बोध विशाल रूप धारण कर 
लेता है, घड़ी को प्रत्येक दृष्टि से जान लेता है, तब यह बोध दर्शन 
न कहलाकर ज्ञान कहलाता है। यदि संक्षेप में कहें तो--बोध की 
पहली सामान्य अवस्था का नाम दर्शन है, और उस के अन्तर होने 
वाली परिपूर्ण जानकारी को ज्ञान कहते हैं । 

जैनदर्शन कहता है कि जो कर्म आत्मा की दर्शन-श'क्त को ढकता 
है, सामान्य बोध पर परदा बन कर छा जाता है, जीव को पदार्थों 
की साधारण जानकारी भी नहीं होने देता, उसे दर्शनावरणरय कर्म 
कहते हैं। यह कर्म आत्मा की दहशन-शक्ति को क॑से आब्छादित करता 
है ? परदा बन कर उस पर कैसे छा जाता है? आदि सभी बातों 
की जानकारी ज्ञानावरग्पीय कर्म के प्रकरण में दी जा चुकी है। 
अन्तर केवल इतना ही है कि वहां ज्ञान शब्द.का प्रयोग है और यहाँ 
दर्शन का । क्योंकि ज्ञानावरणीय कर्म ज्ञात को आवृत्त करता है जब 
कि दर्शनावरणीय कर्म आत्मा की दर्शन-शक्ति को रोकता है। शेष 
सभी प्रइन तथा प्रइनों के समाधान एक समान ही समझने चाहिए । 


वशनावरणोय कम के € भेद- 


ज्ञानावरणीय कर्म आत्मा की ज्ञान्शक्ति को आवृत कर रहा है 
और दश्शनावरणीय उस की देन शक्ति को आच्छादित कर डालता 
है, परन्तु अब यहां एक प्रइन उपस्थित होता है कि दर्शनावरणीय 
कर्म कितने प्रकार का होता है ? इस का समाधान करता हुआ जैन- 


दर्शन कहता है कि वर्शनावरणीय कर्म नव प्रकार का होता है। वे 
नव भेद इस प्रकार हैं-- 
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१-चक्षु दंश नावरखीय कर्म-चक्ष आंख का नाम है, चक्ष द॑ नावरणीय 
कर्म के क्षयोपवाम से भ्रांख के द्वारा जो दर्शन होता है, घट, पट श्रादि 
पदार्थों का सामान्य या हल्का सा बोध होता है, उसे चक्ष ईशन कहते 
हैं। इस चक्ष दंशेन पर जो कर्म परदा डाल देता है, बुर्का बन कर 
उसे आच्छादित कर लेता है, वह चक्ष्‌ दंशंनावरणीय कर्म कहलाता 


है। 
२-अचक्षुदेश नावरणोय कर्म--अचक्षु: का श्रर्थ है--चक्षुरिन्द्रिय 
को छोड़ कर श्षांत्र,प्राएण, रसना और स्पर्शन ये चार इन्द्रियां। अचक्षु- 
देर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपह्मम से श्रोत्र आदि चार इन्द्रियों द्वारा 
शब्द आदि पदार्थों का जा सामान्य वोध होता है, उसे भ्रचछ्षुदंशन 
कहते हैं। इस अचक्षुदंशन को जो कर्म आक्रान्त कर लेता है, इसे ढक 
देता है, वह अचक्ष दशनावरणीय कर्म माना जाता है । 
३-प्रवधिदर्शवावरणीय कर्म--प्रवधि-दर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशन 
से श्रोत्र श्रादि इन्द्रियों और मन की सहायता के बिना रूपी अर्थात्‌ बर्णं, 
रस, गन्ध और स्पर्श वाले पदार्थों का कुछ मर्यादा को लिए हुए जो 
सामान्य बोध होता हूं, उसे श्रवधिदर्शन कहते हैं, जो कर्म अवधिदर्शन 


को श्राच्छादित कर लेता है, वह अ्वधि-दर्शनावरणीय कर्म कहा 
जाता है । 


मन:पर्याय-ज्ञान का दर्शन नहीं होता, क्योंकि यह ज्ञान पदार्थों के 
सामान्य वोध को अपना विषय नहीं बना पाता। यह सत्य हैं कि 
मन:पर्यायज्ञान का ऋतुमति भेद मनोगत सामान्य भावों को जानता 
हैँ परन्तु ऋतुमति के सामान्यग्राही होने का इतना ही मतलब है कि 
यह जानता विश्येषों को ही है, परन्तु मन:पर्यायज्ञान के दूसरे भेद 
विपुलमति जितने विशेषों को नहीं जानता । ऋजुमति और विपुलमति 
की शाव्दिक अर्थविचारणा पीछे पृष्ठ २१५ पर दी जा चुकी है । भाव 
यह हे कि मनःपर्याय ज्ञान का दर्शन न होने से दर्शनावरणीय कर्म का 
मनःपर्याय-दशेनावरणीय बह भेद नहीं पाया जाता । 
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४-केवल-इर्शनावरशोथ कर्-केवलदर्शनावरणीय के#क्ष य होने पर 
जीव को इस विश्व के त्रिलोक-वर्ती तथा त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थों 
का एक साथ जो सामान्य बोध होता है, उसे केवल-दर्शेन कहते हैं, इस 
केवल-दर्शन को झ्ावबृत करने वाली कर्मशक्ति का नाम केवल-दर्शना- 
वबरणीय कर्म है । यह कर्म जीव की केवल-दर्शन-शक्ति को परदा बन- 
कर ढक लेता है ।५-निद्रादर्शनावरणीय कर्म-सोए हुए मनुष्य को जगाने 


#स्वभाव से जीवों का भिन्‍न-मिन्‍्न रूप से होता, अथवा पर्यायों की भिन्‍न 
भिन्‍न भ्रवस्था भाव कहलाती है । ये-औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, 
आऔदणिक भौर पारिणासिक इन भेदों से पञ>चविध होते हैं । जो उपशम से पैदा 
हो, वह श्रौपशमिक है। उपशम आत्मा की एक प्रकार की शुद्धि है, जो सत्ता- 
गत कर्म का बिल्कुल उदय रुक जाने पर बसी ही होती है, जैसे मल नीचे बैठ 
जाने पर जल में स्वच्छता | क्षय से पैदा होने वाला भाव क्षायिक है। क्षय 
झात्मा की वह परम विशुद्धि है, जो कर्म का सम्बन्ध बिल्कुल छूट जाने पर 
वैसे होती है, जैसे सर्वथा मल निकल जाने पर जल में स्वच्छता । क्षयोपशम 
से जनित भाव क्षायोपशमिक है । क्षयोपशम एक प्रकार की आत्मशुद्धि है जो 
कम के एक अंश का उदय सर्वथा रुक जाने पर और दूसरे अंश का प्रदेशोदय 
द्वारा क्षय होते रहने पर प्रकट होती है । यह विशुद्धि वेसी ही मिश्रित है जैसे 
घोने से मादक छाक्ति के कुछ क्षीण हो जाने और कुछ रह जाने पर कोदों 
[साँवॉकी (चने जैसा एक कदन्न - खराब श्रन्न) जाति का एक मोटा अन्न] 
की शुद्धि | नोरस किए हुए कमंदलिकों का वेदन होना भ्रदेक्षोदय है और 
रसविशिष्ट दलिकों के विपाकवेदन का होना विपाकोदय कहलाता है । उदय 
से जन्य भाव भ्रौदयिक है। उदय एक प्रकार का प्रात्मिक मालिन्य है, 
जो कर्म के विपाकानुभव से वसा ही होता है, जैसे मल के मिल जाने पर 
जल में मालिन्य । पारिणामिक भाव द्रव्य का वह परिणाम है जो केवल द्रव्य 
के अस्तित्व से आप ही आप हुआ करता है। अर्थात्‌-किसी भी द्रव्य का 
स्वाभाविक स्वरूप परिणमत पारिशामिक भाव है। जैसे जीवत्व, भव्यत्व और 


झभव्यत्व । --तत्त्वायंसूत्र में पण्डित सुखलाल जी । 
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में जहाँ प्रधिक परिश्षम न करना पड, आसानों से जगाया जा सके 
हलकी सो प्रावाज से जगा दिवा जाए उस नोन्द को निद्रा कहते हैं, 
जिस कर्म के प्रभावसे जोव को यह निद्रा श्राती है, उस्ते निद्रादर्शना- 
वरणीय कम कहते हैं । 

६-निद्रानिद्रा-दर्शनावरसखीय कमं-जो सोया हुप्ना जीव बड़ी मुश्किल 
से जागे, बड़े जोर से चिल्लाने पर तथा जोर से हिलाने पर भी कठि- 
नता से जागता हूँ, उस नीन्द को निद्रानिद्रा कहते हैं। यह निद्रा जिस 
कर्म के प्रभाव से आती है, उसे निद्रानिद्रा-दर्शनावरणीय कर्म कहा 
जाता है । 

७-प्रचलावर्शनावरणीय कर्म-ख ड़ -खड़ या बैठे-बेठे जो नीन्‍्द आ्राती 
है, वह प्रचला है । जिस कर्म के उदय से जोबव को यह निद्रा झ्राती है 
वह प्रचलादशंनावरणीय कम॑ं कहलाता है । 

८-प्रचला-प्रचला-व्शनावरणीय कर्म-जो निद्रा चलते-फिरते श्राती है, 
वह प्रचला-प्रचला कहलाती हूँ | पशु चलते-फिरते भी सो जाते हैं, 
अ्रतः पशुपों की ऐसी निद्रा प्रचला-प्रचला कही जा सकती हूँ। जिस 
कर्म के प्रभाव से जीव को यह निद्रा आती है, वह प्रचला-प्रचला-दर्श- 
नावरणीय कर्म होता है । 

&-स्टपान-गुद्धि-रलचावरणीय कर्म-स्त्यानगृद्धि निद्रा का ही एक 
अ्रवान्तर भेद है। यह निद्रा बड़ी भयंकर मानी जाती हैँ । जिस 
मनुष्य को यह निद्रा झाती है, निद्वित दशा में उस मनुष्य के पास» 


#जन-तत्व प्रकाश में लिखा है कि दो हजार शेरों का बल एक अष्टापद 
पक्षी में, १० लाख अष्टापदों का बल एक बलरेव में, दो बलदेवों का बल एक 
वासुदेव में, दो वासुदेवों का बल एक चक्रवर्ती में, करोड़ चक्रवर्तियों का बल 
एक देवता में, करोड़ देवों का बल एक इन्द्र में, अनन्त इन्द्रों से बढ़कर बल 
एक तीर्थकर भगवान में होता है, अनन्त इन्द्र मिलकर भी तीयैकर भगवान' 
की कनिष्ठिका को भुका नहीं सकते । श्री जैतनसद्धान्त-बोल-संग्रह के अनुसार, 


कूप झ्ादि के तट पर बेठे हुए चक्रवर्ती को सांकल में बान्ध कर हाथी, घोड़े, 
रथ और पैदल आदि सारी सेना सहित २३२ हजार राजे खींचने लगे, तो भी 
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वासुदेव का भाधा वल आ जाता है । वासुदेव तीन खण्डों का स्वामी 
होता है और हजारों व्यक्तियों को अकेला ही पछाड़ सकता है । ऐसे 
वासुदेव की आधी शक्ति जिस निद्रा में मनुष्य को उपलब्ध हो जाती 
है उसे स्त्यानगृद्धि कहते हैं। इस निद्रा में मनुप्य दिन या रात को सोचे 
हुए कार्य निद्रित दमा में ही कर डालता है। सुना गया है कि जगती 
में ऐसे मनुष्य भी हे जो रात्रि को सोए पड़ निद्रा की दशा में ही उठ 
खड़ होते हैं । दुकान के वाहिर यदि पांच सौ गेहूं से भरी हुई बोरियां 
पड़ी हुई हों तो अकेले ही उठाकर आसानी से दुकान के अन्दर रख 
देते है। ज॑नदर्शन की मान्यतानुसार यह सब शक्ति स्त्यान?द्धि निद्रा 
के प्रभाव से ही सम्प्राप्त होती है। वज्भरपंभ-ताराच संहनन वाले 
मनुष्य को यह निद्रा आती है। और यह निद्रा दशनावरणीय कर्म 
के प्रताप से श्राती है। यदि ऐसी निद्रा वाला मनुष्य निद्वित दशा में 
ही मर जाए तो मर कर नरक-गति में उत्सन्‍्न होता है, ऐसे मनुष्य 
की गति नरक की मानी जाती है। जिस कर्म की कृपा से मनुष्य 
को यह स्त्यानगृद्धि निद्रा आती है. उसे स्त्यानगृद्धि-दर्शनावरणीय करमें 
कहा जाता है। निद्रादशनावरणीय श्रादि जब्दों की अर्थविधारणा 
पर यदि गम्भीरता से विचार करते हैं तो इन पदों के दो-दो भ्र्थ 
सम्पन्न हो सकते हैं। जंसे-१-निद्रा के कारण दर्शन का भ्रावरण- 
आच्छादन करने वाला कर्म निद्रादर्शनावरणीय होता है श्रौर २-निद्रा 
को उत्पन्त करने वाला दर्शनावरणीय कम-निद्रादर्श नावरणीय कर्म 
कहा जाता है। पहले ग्र॒र्थ में निद्रा दर्शवश्नक्ति की घानिका प्रमाणित 
होती है क्योंकि सोग्रा हुआ व्यक्ति दिखाई देने वाली वस्तुओं को देख 
नहीं सकता, और दूसरे श्र॒र्थ में-दर्शनावरणीय नामक कर्म निद्रा 





वे एक चक्रवर्तो को खीच नहीं सकते, परन्तु उस जुन्जीर को बाए हाथ में पकड़ 
कर चक्रवर्ती ३२ हजार राजाओं सहित समस्त सेना को भ्रपनी तरफ आसानी 
से खींच सकता है। सैद्धान्तिक मान्यता के अनुमार चक्रवर्ती में जितना बल 
होता है, उससे आ्राधा वल वासुदेव में पाया जाता है । 


ही 
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का# जनक सिद्ध होता है । इस दूसरे पझर्थ के ग्राधार पर हो-/दर्शनावर- 
णीय कर्म के प्रभाव से प्राणियों को निद्रा आती है” ऐसे वबय प्रयोग में 
लाए जा सकते हैं, अन्यथा नहीं । इसी प्रकार निद्रा-निद्रादर्शनावरणीय 
और प्रचलादर्णनावरणीय श्रादि पदों के अथद्वय की कल्पना भी कर 
लेनी चाहिए । रहस्य॑ तु, केवलिगमस्यम्‌। 
दर्शनावरणीय कम बान्धने के कारण-..- 

दर्शनाबरणीय कर्म क्या होता है ? वह कितने प्रकार का माना 
गया है ? इस सम्बन्ध में ऊपर की पंक्तियों में प्रकाश डाला जा छुका 
है । अब यहाँ एक प्रइन और उपस्थित होता हूँ कि दर्शनावरणीय कर्म 
का वन्धन कसे होता हैँ ! जैन-दर्शन इस प्रश्न का समाधान करता 

आ कहता हूँ कि दर्शनावरणीय कर्म ६ कारणों#* से बान्धा जाता 

है । जैसे कि-१-दर्शन की आशातना-बेझ्रदबी, अपमान करना, २-दर्शन- 
शक्ति को अ्धिगत करने वाले जीव से ईष्या करना, हेष, हसद करना, 
उस के दोप निकालना, ३-दर्शन ग्रुण का स्वामी होने पर भी उसके 
अस्तित्व से इन्कार करना, दशनशक्ति को छुपाना, ४-जिस व्यक्ति से 
दर्शन-शक्ति को सम्प्राप्त किया है, उसके नाम को छुपाना । ५-दर्शन 
की प्राप्ति मे विष्न उपस्थित करना और ६- दशंनशक्ति का दुरुपयोग 
करना । दह्हंनावरणीय कम को वान्धते के ये ६ कारण ज्ञानावरणीय 
कर्म को बान्धने के कारणों के समान ही हैं | श्रत: ज्ञानावरणोय कर्म 
के वन्‍्धकारणों का जैसा विवेचन पीछे किया गया है, वैसा हो दर्शना- 
वरणीय कम के वन्धका रणों का व्याख्यान भी समझना चाहिये | भ्रन्तर 
केवल इतना है कि वहा ज्ञानावरणोय कर्म का प्रसंग होने से ज्ञान- 
शब्द का प्रयोग किया गया है जबकि भ्रस्तुत में दर्शनावरणीय का 

#कमे-परमाशुओ की फल-सम्बन्धी विचित्रता के कारण दह्षनन्शक्ति को 
आवृत करने वले कर्म-परमाणु हो निद्रा और निद्वानिद्रा आदि निद्वाओं की 
उत्पत्ति का भी कारण बन जाते है । 

ईभगवतो सूत्र शतक ८, उहं शक ६, सू० २५१ 
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प्रकरण होने के कारण दर्शन शब्द का। इसके अतिरिक्त भेद वाली 
झनन्‍्य कोई बात नहीं है । 


दर्दानावरणीय कर्म फल कंसे देता है 


दर्शनावरणीय कर्म का वन्ध कैसे होता ? यह ऊपर बताया जा 
चुका है, भ्रव प्रदन यह उपस्थित होता है कि दशेनावरणीय कम जीव 
को अ्रपना फल कैसे प्रदान करता है ? इस प्रइन का समाधान करता 
हुआ जैनदर्शन कहता है कि दर्शनावरणीय कर्म जीव को श्रपना फल 
नव प्रकार से देता है और वे नव प्रकार पूर्वोक्त चक्षु-दर्शनावरणीय 
और अचक्ष-दंशंनावरणीय आदि नव भेद ही समझने चाहियें। भाव 
यह है कि जब दर्शनावरणीय कर्म उदयोन्मुख होता है तब, श्रोत्र, आंस्क 
नासिका, रसना और स्पर्शना ये पांचों इन्द्रियां जिस शक्ति से सामान्य 
बोध पैदा करती हैं, वह शक्ति कुण्टित हो जाती है, जो कार्य उसे करना 
चाहिए, वह नहीं कर पाती, श्रर्थात्‌ श्रोत्र ग्रादि इन्द्रियों से घट-पदादि 
पदार्थों की जो साधारण जानकारी होती है, दर्शनावरणीय कर्म उसे 
आबृत या आ्राच्छादित: कर देता है, बुर्का बत कर उस पर छा जाता 
है। चक्षुदर्शनावरणीय कर्म के उदय से एकेन्द्रिय, द्वीरिद्रिय त्रीन्द्रिय जीवों 
के जन्म से ही आंखें नहीं होतीं, चतुरिन्द्रिय और पड्चेन्द्रिय जीवों की 
श्रांखें उक्त कर्म के उदय से नष्ट हो जाती हैं, श्रथवा रतौंधी [रात्रि को 
दिखाई न देना | आदि के हो जाने से उनसे कम दिखाई देता है। 
इसी प्रकार शेष इन्द्रियों और मन वाले जीवों के विषय में भी उन 
इन्द्रियों का प्लौर मन का जन्म से न होना भ्रथवा जन्म से होने पर 
भी कमजोर अ्रथवा अस्पष्ट होना पहिले के समान समझना चाहिए | 
इसके अतिरिक्त, दर्शनावरणीय कर्म के प्रभाव से १-निद्रा, २-निद्रा- 
निद्रा, ३-प्रचला, ४-प्रचला-प्रचला और ५-स्त्यानगृद्धि ये पांच प्रकार 
की जीव को निद्राएँ आती हैं। निद्रा श्रादि पदों का भावार्थ पीछे पृष्ठ 
२६२ से लेकर २६३ पर लिखा जा चुका है। इस तरह दर्शनावरणीय 
कर्म के प्रताप से इस जीव को नव प्रकार का फल भोगना पड़ता है । 
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दर्शनावरणीय कर्म का उक्त नवविध फल स्वतः और परत: दोनों 
प्रकार का होता है । मृदु शय्यादि एक या अनेक पुद्गलों का निमित्त पा 
कर जीव को निद्रा श्राती है। भेंस के दही प्रादि का भोजन करने से 
भी निद्रा का प्रादुर्भाव होता है। इसी प्रकार स्वाभाविक पुद्गल- 
परिणाम भी निद्रा का कारण बनता है। जैसे वर्षा-काल में भ्राकाश 
का बादलों से घिर जाना, वर्षा की झड़ी लगना आदि कारण भी निद्रा 
में सहायक होते हैं। इस प्रकार पुद्गल, पुदूगल-परिणाम और स्वाभा- 
विक पुदूगल परिणाम का निमित्त पाकर जीव में निद्रा का उदय होता 
है भौर उसके दर्शनोपयोग का घात करता है, यह परत: अनुभाव सम- 
झना चाहिये । स्वतः अनुभाव की रूप-रेखा इस प्रकार है--दर्शनावर- 
णीय कर्म के पुद्गलों के उदय से दर्शनश्क्ति का उपधात होता है और 
जीव दर्शन-योग्य वस्तु देख नहीं पाता, देखने की इच्छा रखते हुए भी 
नहीं देख सकता, एक बार देख कर वापिस भूल जाता है । 

ऊपर की पंक्तियों में दर्शानावरणीय कर्म के स्वरूप को लेकर 
चिन्तन प्रस्तुत किया गया है। यह कर्म आत्मा के दर्शनगुण को 
आच्छादित कर देता है। इसकर्म के प्रकोष से सुरक्षित 
रहने का सर्वोत्तम उपाय बतलाता हुआ जैन दर्शन कहता है कि आत्मा 
के दर्शनगुण का अपमान मत करो, जिसके पास दर्शन की शक्ति अव- 
स्थित है, उसका सम्मान करो, अपने दर्शन-गुण को कभी मत छुपाग्रों, 
जिस व्यक्ति से दर्शन गुण उपलब्ध किया है उसके प्रति सदा कृतज्ञ 
रहो, जो दर्शन गुण को प्राप्त करने का प्रयास कर रहे हैं उन के मार्ग 
में बाधक मत बनो, यदि तुम्हें दर्शन-गुण प्राप्त हो गया है तो उसका 
भूल क रके भी दुरुपयोग मत करो, प्रत्युत उसका सदुपयोग करो। यह्‌ 
वह मार्ग है, जिस पर चल कर मनुष्य दर्शनावरणीय कर्म की मार से 
बच सकता है। संक्षेप में यदि कहें तो-- 


कर्स दर्शनावरणीय, दर्शन-घातक जात, 
* ज्ञानपुनी ” इससे, बचो, कहें बोर भगवान । 


वेदनीय कर्म 


ग्रष्टविध कर्मो में तृतीय वेदनीय कर्म है। इस कर्म के प्रभाव से 
यह जीव सुख और दुःख दोनों को उपलब्ध करता है। जीवन-शास्त्र 
का अध्ययन करने से पता चलता है कि जीवन में कभी सुखों की 
वर्षा होती है और कभी दुःखों की श्रान्धिययाँ चलती हैं। जीवन में 
सभी दिन वरावर नहीं हांते । कभी अनुकुल और कभी प्रतिकूल परि- 
स्थितियों का चक्र जीवन में चलता ही रहता है। जीवन की स्थिति 
बिल्कुल चण्डोल (पंघूडा) जैसी वन जाती है। चण्डोल में बँठने वाले 
व्यक्ति कभी सब से ऊपर, कभी दरम्यान (मध्य) में और कभी सब 
से नीचे होते हैं । इसी प्रकार जीवन के चण्डोल में भी कभी सुखों की 
दृष्टि से बड़ी उच्चता आती है, प्रत्येक हष्टि से अनुकूल और सुखमय 
वातावरण होता है, कभी दरभियानी दशा आती है, न तो विशेष 
दुःख होता है और नॉही विशेष सुख मिलता है और कभी बहुत 
निचली अवस्था पाई जाती है, नि्धेनता-जनित निराशा, अपने यौवन 
पर होती है, सुख श्रौर गन्ति का चिन्ह भी दिखाई नहीं देता। इस 
तरह जीवन-दक्षेत्र में कभी अच्छी, कभी वहुत अच्छी, कभी बहुत ही 
अधिक अच्छी, कभी बुरी, कभी बहुत बुरी और कभी वहुत ही अधिक 
बुरी दशा जो देखने को मिलती है, यह सव वेदनीय कर्म का प्रभाव 
ही समझना चाहिए। वस्तुत:ः यही कम कभी तो जीव को स्वर्गीय 
सुखों के मोतियों से मालामाल बना देता है, और कभी जीव इस के 
प्रकोप से सातवीं नरक के दु:खों की भीषण ज्वालाओं में सड़ता हुआ 
दिखाई देता है । 


बेदनीय कर्म के दो भे4.... 


जेनदर्शन वेदनीय कर्म के स्वरूप का निरूपण करते हुए फरमाता 
है कि यह करमे-१-सातावेदनोय और २-असाताबेदनीय इन विकल्पों से 
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दो प्रकार का होता है। जिस कर्म के प्रताप से जीव सुखों का अनुभव 
करता है, वह कर्म सातावेदनीय है और जिस कम की कृपा से यह 
जीव दुःख, दर्द और संकट को उपलब्ध करता है उसे अ्सातावेदबीय 
कहते हैं । व्यक्ति के जीवन में सुख भौर दू:ख ये दोनों ही रूप चलते 
हैं। कभी यह ग्रानन्द और प्रमोद में फूला नहीं समाता, मयूर की 
भाँति आनन्द-विभोर हो भूमने लगता है, तो कभी इसे परेशानियां 
और प्रतिकूल वातावरण ऐसे झ्राकर घेर लेते हैं, कि इसकी आंखों 
के सामने सदा के लिए श्रन्धकार छा जाता है, निराशा भर हताशा 
साकार होकर सामने खड़ी दिखाई देती है। अच्छा खाना, अच्छा 
पीना, अच्छा पहरना श्रौर भ्रच्छा ओढना, पुत्र का जन्म, व्यापार में 
लाभ, सवंत्र सम्मान की साम्प्राप्ति इन सब स्थितियों में जो प्रसन्‍नता 
एवं सुख की उपनब्धि होती है. वह सातावेदनीय कम की सत्कृपा का 
परिणाम-फल है । इसके विपरीत, किसी समय जीवन में विपत्तियों 
झौर प्रापदाओों का जाल सा बिछ जाता है। कभी सरदुखतप है, कभी 
पेट में दर्द है, कभी किसी दुर्घटना के चक्र में फंस जाने से टांग टूट जाती 
है, महीनों हस्पताल में पड़े रहने से शरीर का एक भाग चेतनाशुन्य- 
नाकारा हो जाता है, किसी टकराव से एक आंख फूट जाती है, विना 
पानी के जंसे मछली तड़पती है ऐसे गुरदे का दर्द जीवन को तड़पा देता 
है, कभी बेठे-बैठे अचानक श्रांखो में काला मोतिया उतर आता है, कभी 
जवान पूत्र के मर जाने की खबर कानों में पड़ जाती है, कभी लड़की 
का वेधव्य मन को खेद-खिन्‍्न बनाने लगता है, कभी व्यापार में हजारों . 
का नुकसान हो जाने से दुकान ठप्प हो जाती है, कभी मकान को 
प्राग लग जाती है, जिस से धन-सम्पत्ति का नाश तो होता ही है, 
रन्‍्तु साथ में धर्मपत्नी भी जल जाती है श्रौर कभी मकान की छत 
गर जाती है, इस तरह की श्रन्य भी जितनी विपत्तियाँ हैं, भ्रनिष्ट- 
द बातें हैं, ये सब भ्रसातावेदनीय कर्म के प्रकोप के कारण ही 
खी जाती हैं । * 
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चेंदनोय कर्म कंसे बान्धा जाता है ?- 

जीवन के उपवन में जो वसन्‍्त या पतझड़ आता है, यह सब 
जीव के अपने ही कृत कर्म का फल है, और वह कर्म वेदनीय कहलाता 
है, वेदनीय कर्म सातावेदनीय और अ्रसातावेदनीय इन भेदों से दो प्रकार 
का माना गया है । सततावेदनीय कर्म से जीव को सुख की प्राप्ति होती 
है श्र भ्रसातावेदनीय जीवन-गत दु:खों का कारण बनता है। भ्रब 
यहां प्रश्न यह उपस्थित होता है कि सातानेदनीय कर्म का बन्ध कैसे 
होता है ” सुख और शान्ति का समुत्यादक यह कर्म किस तरह बान्धा 
जाता है ? इस प्रइन का समाधान करता हुआ जैन-दर्शन कहता है कि 
सातावेदनीय कर्म को वान्धने के दस कारण हैं, वे इस प्रकार है-- 

१-प्राखानुकम्पा--प्राण शब्द द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय और चतुरिन्द्रय 
जीवों का परिचायक है । जगती के जीवों के दुःखों, संकटों, कष्टों 
और विपत्तियों को श्रपना ही दुःख संकट, कष्ट और विपत्ति समझने 
का नाम अनुकम्पा है। स्पशन और रसना इन दो इन्द्रियों वाले, जोंक 
आदि, स्पशना, रसना प्राण और इन तीन इन्द्रियों वाले लीख आदि, 
स्पशना, रसना, प्लाण और चक्षु:इन चार इन्द्रियों वाले मक्खी, 
मच्छर भ्रादि जीवों के दुःखों को देख कर उन पर रहम खाना, दया- 
भाव लाना, उन के दु:खों को दूर करने का प्रयास करना प्राणानुकम्पा 
है। प्राणानुकम्पा वाला व्यक्ति दूसरों की आत्मा में अपनी श्रात्मा के 
दर्शन करता है, और श्रपनी श्रात्मा में दूसरी आत्माश्रों के ।जिस 
मनुष्य के हृदय में 'प्रात्मबत्‌ सर्व-भूतेषु की भावना साकार होती है, वह 
मनुष्य जब कभी किसी जीव को तड़पता देखता है, झ्ाकुल-व्याकुल 


पाता है तो उस की अन्तरात्मा तड़प उठती है, उस का कण-कण 
सिहर उठता है, और जब तक वह उस के दुख तथा दर्द को दूर 


नहीं कर लेता तव तक उसे चेन नही पड़ती । प्राणी के दुःखों को 
दूर करने का विचार करना और विचारों के श्रनुसार दुःखियों के 
तड़पते और बिलखते हुए जीवनों को सुख-शान्ति पहुँचाना, उनकी 
आपदाझं का परिहार करके उन्हें सुख-सुविधा के समुज्च सिंहासन 
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पर विराजमान कर देना ही सच्ची प्राणानुकम्पा मानी गई है। जेन- 
दर्शन की आत्मा की पुकार है कि जिस व्यक्ति के हृदय में ऐसी सच्ची 
प्राणानुकम्पा होती है वह व्यक्ति सातावेदनीय कर्म का बन्ध करता है। 

२-मृतानुकस्पा । भूत शब्द आस, सेव, केला, गाजर, मूली, झनार, 
नाशपाती आदि वनस्पति के जीवों का संसूचक होता है । वनस्पति के 
जीवन पर दयाभाव रखना, उन की रक्षा के लिए सदा प्रयत्नशील 
रहना, वनस्पति का कस से कम प्रयोग करना तथा वनस्पति का 
उपयोग करने वाले व्यक्तियों को दया-भाव-पूर्वंक उसके परित्याग का 
सन्देश या उपदेश देना भूतानुकम्पा है । जिन मनुष्यों के हृदय भूत- 
दया की भावना से भावित होते हैं, या भूतानुकम्पा की आराघना 
करते हैं वे वनस्पति के जीवों को बचाते हैं, उन की रक्षा करते हैं, 
उन के लिए दया श्रौर सहानुभूति की आस्था रखते हैं, वे जंगल नहीं 
कटवाते, उन को ब्राग नहीं लगवाते | जैन-दर्शन कहता है कि ऐसे भूत- 
दयालु जीव सातावेदनीय कर्म का बन्घ करते हैं । 

३-जीवानुकस्पा । जीव शब्द पड्चेन्द्रिय जीवों का बोधक है, 
मानुष, मानुषी, गरय, भेस, घोड़ा और हाथी ग्रादि पाँच इन्द्रियों 
वाले प्राणी जीव जब्द से व्यवहृत किए जाते हैं। पण्चेन्द्रिय जोवों 
के दुःख, शोक और पीड़ा को देख कर उन के प्रति अनुकम्पा भाव 
रखना, उन के दु:खों एवं क्लेशों को दूर करने का यत्न क रना जीवानु- 
कम्पा होती है । जीवानुकम्पा वाला व्यक्ति कभी मांसाहार नहीं 
करता, भअण्डे भी नहीं चबाता किन्तु जो मांसाहार करते हैं, कबूतर, 
मूर्गा, सूअर, बकरा आदि मृक पशुओं की गरदनों पर छुरियां चला 
कर उन का प्राणान्त कर देते हैं, अण्डे खाते है, उन को समझाता हूँ, 
मांस-त्याग की महत्ता बतलाकर मांसाहार से उन्हें निवृत्त करता 
है | जेनदशंन कहता है कि ऐसा दयालु व्यक्ति सातावेदनीय कर्म का 
बन्ध करता है । 

४-सस्वानुकन्पा | सत्त्व शब्द चतुविध स्थावर जीवों का बोधक 
है । पृथ्वी, जल, भग्नि और वायु-काया के जीव सत्त्व कहलाते हैं। 
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सत्त्व प्राएियों पर अनुकम्पा करना, इन की हिसा से बचना भर 
दूसरों को सत्त्व-हिंसा से निबृत्त कराना सत्त्वानुकम्पा है। सत्तवानु- 
कम्पा करने वाला व्यक्ति सातावेदनीय कर्म का बन्ध करता है । 
उष्ण आदि प्रासुक जल का सेवन करना, मुख पर मुखवस्त्रिका का 
प्रयोग कर के बोलना आदि प्रवृत्तियां सत्त्वानुकम्पा के कारण ही 
साकार रूय लेती हैं । 

प्-प्रायादि को दुख न देना । प्राण, भूत, जोव और सत्त्व इन 
को दुःख न देने से साताबेदनीय कम का बन्ध होता है । वाह्य और 
आम्तरिक निमित्त से पीड़ा का होना दुःख है। किसी भी व्यक्ति को 
बाह्य और आ्ान्तरिक निमित्तों से परिपीड़ित न करने से सातावेदनीय 
कर्म को वान्धा जाता है । पूव के चार कारणों में प्राणादि चेतना- 
धारियों पर अ्रनुकम्पा भाव लाने की बात मुख्य है किन्तु इस पांचवें 
कारण में प्राणादि व्यक्तियों की दुःख न पहुंचाने की बात प्रधान 
समभनी चाहिए। 

<-प्राएशदि को शोक न पहुँचाना-प्राण, भूत, जीव और सत्त्व इनको 
शोक न पहुंचाने से सातावेदनीय कर्म का बन्ध होता है । माता, पिता 
या मित्र आदि किसी हिनेषी व्यक्ति के सम्बन्ध के टूटने से जो चिन्ता 
व खेद होता है, वह झोक हैं । 

७-प्राणादि को ताप न पहुँचाना-प्राण, भूत, जीव और सत्त्व इन को 
ताप न पहुँचाने से सातावेदनीय कर्म का बन्ध होता है। अपमान से 
मन कलुषित होने के कारण जो तीत्र सन्‍्ताप होता है, वह ताप है । 
श्रीमद्भगवदगीता में लिखा हू कि-संमावितस्थ चाकोत्ति,, सरणादतिरि- 
च्यते । अर्थात्‌-प्रतिष्ठित व्यक्ति का अपयह्ष मृत्यु से भी बढ़कर होता 
है । भाव कहने का यह हैँ कि सम्मानित व्यक्ति का अ्रपमान हो जाने 
पर उसको एक भयंकर वेदना होती है, यह वेदना ही ताप है । 
विवेकशील व्यक्त द्वारा किसी व्यक्ति को ताप नहीं पहुंचाना चाहिए, 
अन्यथा सातावेदनीय कर्म के कल्पवृक्ष की छाया से उसे वब््चित 
रहना पड़ेगा । 


हि ही 


प-आशादि को भाजन्दित तु करमा-प्राण, सूत, जीय और सत्य: करों 
को प्राकन्दित के करने से सातावेदनीय करते का बन्ध होता हैप 
गदुगद स्वर (दुःख भ्रादि के अतिरेक के कारण भरे हुए गले से मुह 
से ग्रस्पष्ट क्षब्दों का निकलना) से आँसू गिराने के साथ रोना-पीटना 
आकन्दन है । किसी के जीवन में आक्रन्दन की घड़ी न लाने से 
सातावेदनीय कर्म का बन्ध पड़ता है । 


£- प्राशादि का बध न करना-प्राण, भूत, जीव और सत्त्व इनका 
वध न करने से सातावेदनीय कर्म का बन्ध होता है। वध का अवपै हैं- 
किसी के प्राणों को लूट लेना । विष के बीज बोकर जेसे अमृत के 
फल नहीं मिल सकते, वैसे किसी को मारणान्तिक कष्ट पहुंचाकर 
स्वयं मारणान्तिक कष्ट से बचा नहीं जा सकता, इसीलिए जेन-दर्शन 
कहता है कि यदि सातावेदनीय कर्म का विशाल भवन खड़ा करवा 
है तो किसी व्यक्ति का वध मत करो, उसके प्राण मत लूटो । 


१०-प्राणादि को परिताप न पहुँचाना-प्राण, भूत, जीव,झौर सत्त्य 

को परिताप न पहुंचाने से सातावेदनीय कर्म का बन्ष होता है। 
परिताप का अश्र्थ होता है-बहुत - श्रधिक दु:ःखानुभूति के कारण 
काँप उठना। तत्त्वाथंसूत्र में सातावेदनीय कर्म के बन्ध का दसवाँ 
कारण-“प्राणादि को पर्दिवन न पहुंचाना-”ऐसा लिखा है। परिदेकन 
शब्द-वियुक्त व्यक्ति के गुणों का स्मरण होने से करुणा-जनक रुक्षनन 
करना, इस अर्थ का परिचायक समझना चाहिये। कमं-श्रन्थ में सता- 
वेदनीय कर्म के बन्धकारणों का निर्देश दूसरी पद्धति से किया सका है । 
. वहां लिखा है कि-१-गुरुझों की सेवा करना, अपने से जो श्रेष्ठ हैं, 
उन गुरु, माता, पिता, धर्माचार्थ, विद्या सिललाने बाला, ज्येष्य आता 
झादि की सेका करना) २-क्षमा करना, बदला लेने का सामथ्य होते 
हुए. भी अपकारी : व्यक्तियों, के. अपराधों को सहन करनां, 
३-वस करना, कौ दु्भघियों-के डुःस्कों' को "दूर करने की कोलित 
करना, ४-भशुन्नतों सौर महाततों, के! पालन करना, ६-साथु की दंशें- 
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जिध समाचारी का पालन करना, ६-क्रोध, मान, माया भौर लोभ के 
बैग से भपती आत्मा को बचाना, ७-दान करना, सुपात्र व्यक्तियों को 
आहार, वस्त्र आदि देता, रोगियों को औषधि देना, जो जीव भय से 
अ्याकुल हैं उन्हें मय से छुड़ाना, विद्यार्थियों को पुस्तकों तथा विद्या 
का दान देना । विद्यादान श्रन्नदान से भी बढ़कर है, क्योंकि श्रन्न से 
क्षशिक तृप्ति होती है परन्तु विद्यादान से जीवन सदा के लिए तृप्त 
हो जाता है और 5८-अपनी आत्मा को धर्म में, सम्यग्‌ दर्शन, ज्ञान और 
चारित्र में स्थिर करना । 

सातावेदनोय कर्म कंसे मोगा जाता है - 


सातावेदनीय कर्म किन कारणों से बान्धा जाता है ? यह ऊपर 
की पंक्तियों में बताया जा चुका है। अ्रव प्रश्न यह उपस्थित होता है कि 
सातावेदनीय कर्म भोगा कंसे जाता है ? जीवात्मा को यह कर्म श्रपना 
फल किस पद्धति से प्रदान करता है ? इस प्रश्न का समाधान करता 
हुआ जैन-दर्शन कहता है कि सातावेदनीय कर्म आठ प्रकार से जीव 
को अपने फल का म्रुगतान कराता हैं । जेसे कि---१-मनोहर शब्द--मन 
'को मोहित करने वाले शब्द, २--भनोहर रूप- मन को आकर्षित करने 
बॉला भाकार, सुन्दर सूरत और शक्ल ,३--भमोहर गन्ध-सुगन्धित 
पदार्थ, --४सनोहर रस-मन को प्रमुदित करने वाले मघुर रस, ५--- 
भ्रनीहर स्पष्ग -दिल को प्रसन्न करने वाले स्पर्श वाली वस्तुएं, ६-इष्ट 
अुख--भन चाहा सुख,-सुलभय बचन--सुखोत्पादक वारीविलास और 
घ-ऑररीरिक सुख-दा रीर का स्वस्थ होना | भाव यह है कि सातावेदनीय 
कर्म जब उदयाभिमुख होता है तो व्यक्ति की जुबान से जो शब्द निक- 
खले हैं, बहुत भच्छे निकलते हैं, वे शत्रु का मी दिल चुरा लेते हैं, 
आज्ञति बड़ी सुन्दर शोर श्राकर्षक प्राप्त होती है, भच्छे सुगन्धित 
प्रद्ा्थों का समागम होता है, खाने के लिए स्वादिष्ट और मधुर पदार्थों 
की प्राप्ति होती है, कोमल और मृदु स्पर्ण वाली बस्तुए' मिलती हैं, 
सन में घाई सभी बातें पूरी होती हैं, भच्छे-अक्ले हितकारी और भान- 
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ल्द-जनक शब्द सुनते की मिलते हैं, शारीरिक हष्ट ते :ध्वास्थि पूते 
लीरोग और निर्दोष रहता है ! 
असातावैवनीय कर्स कंसे आरधां जाता है ?-... 

सातावेदनीय कर्म की बन्ध-सासग्री कौनसी है ? यहू ऊपर की 
पंक्तियों में बताया जा चुका है। भ्रब प्रदन यह उपस्थित होता है कि भ- 
सातावेदनीय कर्म का बन्ध कैसे पड़ता हैं? इसकी बन्ध-सामग्री कौनसी 
है ? जैन-दर्शन इस प्रधइन का समांधान करता हुआ कहता है कि भ्रसा- 
तावेदनीय कर्म बारह तरह से बान्धा जाता है, जैसेकि-१-श्राण, भूत, 
जीव और सत्त्व को दुःख देना। २-प्राणादि को शोक पहुंचाना, ३- 
प्राणादि को ताप पहुंचाना, ४-इन से आाक्रन्दन कराना, इनको रुलाना 
५-इनकी मार-पीट करना, ६-इनकों परिताप देना। दुःख भ्रादि शब्दों 
का अर्थ पीछे सातावेदनीय के बन्ध-कारणों में लिखा जा चुका है, 
७-इनको बहुत दुःख देना, ८५-इनको बहुत शोक पहुंचाना, €-इनको 
बहुत सन्‍्तप्त करना, १०-इनको बहुत रुलाना, ११-इनकी बहुत मार- 
पीट करना, और १२-इनको बहुत-परिताप पहुंचाना । इन बारह बन्ध- 
कारणों को यदि हम संक्षेप में अभिव्यक्त करना चाहें तो इतना ही 
कहना पर्याप्त होंगा कि छोटे-बड़ किसी भी जीवन को परेशान करना, 
उसके भ्ररमानों [ कामनाभों ] के साथ खेलना, इस के भावाद ज़गत 
की बर्वाद कर देना, उसके शान्ति-यूर्ण वातावरण को भ्रद्मान्ति की 
भषरा, जाज्वल्यमान ज्यालाशों से जलाकर राख बना देना, धझास्रा- 
सावेदनीय कर्म की जन्म देना हैं, भौर उसका सम्पोषण करना है। 
असाताबेदनीय कम ढकंसे भोगा जाता है ?-.. 

साठावेदनीय कर्म का सुग्ततन कंसे होता है ? यह किस तरहूसे 
हे सहन किना का घर है शर य कई जरासार दोहा हैक खा 

7 जा चुका है, झव प्रस्न यह झसा- 

तावेदनीय कर्म का भुगतान कैसे किया जाता है ” यह ००६*-४ होता 
हुआर ग्वस्ति के जीवन में कशिःकीसे हंशवे उपस्थित करता है? इस प्रश्न 
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का समाधात करता हुआ जैन-दर्शन कहता है कि प्रसातावेदनीय कर्म 
आाठ प्रकार से भोगा जाता है, जैसेकि-१-अभभोश्ष झब्द-दिल को भ्रण्छे न 
लगने वाले शब्द, २-प्रभनोश कप-खराब आकृति, शकल, ३-पमनोश गन्व- 
दुर्गन्धि-पूर्ण पदार्थ, ४-अ्रमनोश रस-मन को बुरे लगने वाले रसन्युक्त 
पदार्थ, ४-प्रमनोश स्पश् -कठोर भौर दुःखद स्पशे वाली वस्तुएं, ६-खराब 
भन-दृषित विचार-घारा, ७-बुरे बचचन-कानों को अप्रिय लगने वाला 
वाणी-विलास, 5-अ्रमनोश शरीर-रोगी और अस्वस्थ शरीर । इन सब 
का अभिप्राय यह है कि भ्रसातावेदनीय कर्म जब जीव को आक्रान्त 
कर लेता है तब रसना से ऐसे निकृष्ट भर बुरे शब्द निकलते हैं, कि 
सुनने वाला मित्र भी शत्रु बन जाता है, शरीर का आकार प्रकार 
ऐसा खराब मिलता है कि लोग देखना भी पसन्द नहीं करते, दुर्गन्‍्ध 
मय वातावरण प्राप्त होता है, दिल को अ्रच्छा न लगने वाला भोजन 
मिलता है, कठोर शौर शरीर को न सुहाने वाले स्पर्श की वस्तुएं 
उपलब्ध होती हैं, हृदय की लालसा कभी पूर्ण नहीं होती, जो सोचा 
जाता है, उससे बिल्कुल उलट होता है, कानों को दुःख-दायक शब्द 
सुनने पड़ते हैं, घर वाले और झड़ौसी-पड़ोसी ऐसे-ऐसे शब्द कहते हैं कि 
जिनको सुनकर कलेजा मुंह को आ्राता है, शरीर बारह महीने, ३०तीस 
दिन का रोगी होता है, कभी सर दुखता है, कभी पेट में दर्द रहता है, 
कभी नजुला (प्रतिश्याय) जीवन की शान्ति को समाप्त कर देता है। 
इस तरह जो भी सामग्री मिलती है, वह दुःख का ही कारण बनती 
है, सुख भर ऐश्वरयं तो हू पर भी प्राप्त नहीं होता । जीवन बोझ 
रूप बन जाता है, जीने से मृत्यु को श्रधिक श्रेष्ठ मानने की स्थिति 

दा हो जाती है। सारांश येह है कि असातावेदनीय कर्म के प्रकोप से 
जीवन में)जो भी चक्र चलता है, वह दुःख, क्लेश, शोके और परिताप 
का हो' कारस बनता है, भ्रसातावेदनीय कर्म की छाया तले सुखे- 
शान्ति का तो चिह्न भी दिखाई नहीं देता ।* | 


पंक्तियों में बेदनीय कस, के स्तरूस,को, देकर चित्तन 
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प्रस्तुत किया गया है। वेदतोय कर्म का स्वरूप प्रकर्यंत्ष कर सेते पर ' 
यह ब्रात बिल्कुल स्पष्ट हो जाती है कि यह कर्म जीवन में सुख घोर 
दुःख दोनों की सृष्टि करता है । जब सुख देने लबता है, या सुलों की 
वर्षा करता है तो यह सातावेदनीय कहलाता है और जब इससे 
दुःखों, संकटों भौर आपदाभों की झान्थियां चलती हैं, श्ौर यह जीवन 
को दु:खमय बना डालता है, तब इसे प्रसातावेदनीय कहा जाता है। 
दुःखों के बीज बोने पर भ्रसातावेदनीय कर्म के फल लगते हैं भौर 
सुखों के बीज बोने पर जीवन की वाटिका सुख, शान्ति के पुष्पों की 
सुगन्धि से महकने लगती है । जैन-दर्शन कहता है कि जो मनुष्य दुःखों 
से बचना चाहता है, उसे दुःखों के वीज नहीं बोने चाहियें और जो 
मनुष्य सुखों के भूले पर भूलना चाहता है उसे सुखों के बीज बोकर 
दुःखी और खेदखिन्न व्यक्तियों को सुखी बनाने का प्रयास करना 
चाहिए। इसके भ्रतिरिक्त, यह भी समझ लेना चाहिये कि साता- 
वेदनीय कर्म का अनुभाव-फल परत: और स्वतः दोनों तरह से होता 
है। मांला, चन्दन आदि एक या प्रनेक पुदूगलों का भोगोपभोग करके 
जीव सुख का अनुभव करता है। देश, काल, वय और अवस्था के 
श्रनुरूप आहार परिणामरूप पुदुगलों के परिणाम से भी जीव साता- 
सुख का अनुसव करता है, इसी प्रकार स्वाभाविक पुदुगल-परिणाम 
भी समझना चाहिए। जैसे वेदना के प्रतिकार-रूप शीतोष्णादि का 
निमित्त पाकर जीव सुख का अनुभव करता है । इस प्रकार पुदुगल, 
पुद्गल-परिणाम और स्वाभाविक पुदुगल-परिणाम का निमित्त पाकर 
होने वाला सुख का अनुभाव सापेक्ष है। मनोज्ञ शब्दादि विषयों के 
बिना भी सातावेदनीय कर्म के उदय से जीव जो सुख का उपभोग 
करता है, वह निरपेक्ष अनुभाव है। तीर्थंकर भगवान के जन्मादि के 
समय होने वाला नारकी का सुख ऐसा निरपेक्ष ही होता है। साता- 
वेदनीय कर्म की भाँति भ्रसातावेदनीय कर्म का झनुभाव भी परत: भौर 
स्वतः दोनों तरह का होता है। विष, शस्त्र, कष्टकादि का निमित्त 
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पाकर जीव दुःख भोगता है। अफ्य्य आहार रूप पुद्यल-परिणाम 
भी दुःखकारी होता है । अकाल में अनिष्ट शीतोष्णादिरुप स्वाभाविक 
पुद्यलन्मरिश्यास का भोग करते हुए जीव के मन में असमाधि होती 
है। और इस से यह भ्रसाता-दुःख का भनुमव करता है। यह परत: 
अभनुभाव समझता चाहिये । असातावेदनीय कर्म के उदय से बाह्य . 
निमित्तों के न होते हुए भी जीव को दुःख का जो उपभोग करना पड़ता 
है, ग्रह स्वतः धनुभाव जानना चाहिए। 
जिन मनुष्यों का यह विचार है कि जीवन में आने वाला सुख 
७ 0 :ख ईइबर या किसी देवी और देवता के द्वारा मिलता है उन्हें 
कर्म के स्वरूप का भली-भाँति चिन्तन करना चाहिए भ्रौर यह 
समभना चाहिए कि जीवन में जो दुख श्र सुख का चक्र चलता है, 
बह न तो ईश्वर चलाता है और नाँही किसी देवी और देवता का 
इसमें हाथ है। सुख-दुःख का कारण मनुष्य स्वयं है, अपने शुभ भौर 
अशुभ कर्म ही इसे सुखी और दुः:खी बनाते हैं। इसलिए कविता की 
भाषा में कहा गया है-- ह 
सुख, दुख दाता जगत में, वेदनोय है करे । 
“ज्ञानसुनी” सुलवान हो, सुख पाते का मर्म ॥ 


मोहनोय कर्स 

भ्रष्टविध कर्मों में मोहनीय का चतुर्थ स्थान है । जो कर्म आत्मा 
को मोहित करता है, भले भर बुरे के विवेक से शून्य कर देता है, 
उसे मोहनीय कर्म कहते हैं । जिस प्रकार मदिरा का नशा मनुध्य में 
अपने हित और भ्रहित का बोध नहीं रहने देता, ठ'क वैसे ही 
मोहनीय कर्म जीव को हानि-लाभ के विवेक से रहित कर देता है, 
किसी समय यदि हिताहित का ध्यान झ्ाता भी है तो मोहनीय कर्म 
उस पर भी भ्राचरण नहीं करने देता । अ्रतएवं कर्मशास्त्र के मर्मश 
आचार्यों ने मोहनीय कर्म का मदिरा के तुल्य बतलाया है । 


शास्त्रों का परिशीलन करने से पता चलता है कि मदिरा ने मनुष्य 
के जीवन को बहुत अधिक हानि पहुँचाई है। पहले तो मनुष्य गम को 
गलत करने के लिए इस का सेवन करते हैं, परन्तु अन्त में ये स्वयं ही 
गलत हो जाते हैं। प्रात:काल मदिरा-सेवी मदिरापान की जितनी 
चाहे निन्‍दा करे, पर जब प्याली पीने का समय प्राता है तो वे सब 
बातें भूल जाता है। चाहे बच्चे भूले मरते रहें, परन्तु मदिरा-सेवी को 
उन पर जरा तरस नहीं आता । मदिरा ने जवानों की जवानियां नष्ट 
कर दीं। स्वगंपुरी जेसी द्वारका-नगरी को जला कर राख की ढेरी 
बनाने वाली भी मदिरा-सेवन की नीचतम प्रवृत्ति ही थी। मदिरा- 
सेवन से मनुष्य की जो भ्रविवेकपूर्ण स्थिति बनती है, बसी ही दल्षा 
जीव की मोहनीय कर्म बना डालता है । 
मोह कर्मों का सेनापति माना जाता है, इसे पराजित करना बड़ा 
कठिन कार्य है, साधारण मनुष्य की क्या बात है? बड़े-बड़े तपस्वी 
महापुरुष भी इस कम की भीष्म शक्ति के आगे नतमस्तक ५ जाते हैं। 
तप को साक्षात्‌ मूर्ति इन्द्रभूति गौतम मोह के कारण ही भगवान 
महावीर की अवस्थिति में केवल-ज्ञान की प्राप्ति नहीं कर सके। 
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श्री शालि-भद्र जी महाराज को मोह के कारण ही एक जन्म शौर 
लेना पड़ गा। तुलसी-रामायण की मान्यता के झनुसार महाराजा 
दद्द रथ ने मोह के कारण ही आरा गंवाए, केकैयी ने भरत के मोह के 
कारण ही सूयंवंशियों के सूर्य भगवान राम को बनवासी बना दिया | 
चिड़िए, कबूतर मोह के कारण ही भ्रपने बच्चों को चोगा देते हैं। 
चींटियाँ सामान ढोती रहती हैं, मक्खिए' मधु तैयार करती हैं, ये 
सब मोह के ही साकार चित्र हैं। 
सोहगर्भित वेराप्य- 

वैसे तो मोह को हेय माना जाता है, परन्तु कभी-कभी मोह 
बेराग्य का कारण भी बन जाता है। इन्द्रियों के विषय-भागों से 
उदासीन होना वैराग्य है। यह तीन प्रकार का होता है जैसेकि 
१-डु:खगभित-- किसी संकट के आने पर विरक्ति का उत्पन्न होना, 
२-मोहगर्भित--यदि पुत्री साध्वी बनती है, तो मोह के कारण माता 
भी दीक्षित हो जाती है, पिता साधु बनता है, तो साथ में अपने 
पुत्रों को भी साधु बना लेता है । मोह के कारण वेराग्य-दशा प्राप्त 
होने के कारण इस वेराग्य को मोहगर्भित कहा गया हूँ । ३-शानगर्भित- 
पूर्व संस्कार या ग्रुरूपदेश से झ्ात्मज्ञान होने पर असार संसार का 
त्याग कर देना । यह बैराग्य सर्वोत्कृष्ट माना जाता है । 


सोहनीय कर्म के दो सेद-- 


मोहनीय कम के १-दर्शनमोहनोय और २-चारित्रमोहनीय ये दो भेद 
होते हैं । जो पदार्थ जैसा है, उसे उसी रूप में समभना दर्शन है, 
भ्र्थात्‌ सच्चे विश्वास को दर्शन कहते हैं। यह आत्मा का गुण है। 
इस दर्शन को मोहित-नष्ट करने वाले कर्म को दशंन-मोहनीय कहते 
हैं। जिस भनुष्ठान के द्वारा आत्मा अपने असली स्वरूप को पाता है, 
वह चारित्र है, यह भी भात्मा का गुण है, इस को मोहित करने वाले 
कर्म को चारित्र-मोहनीय कहा जाता है। 
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वर्ममोहनीय के ३ भेद- गा 
* दर्शन-मोहनीय क्या होता है? यह ऊपर बताया जा चुका है। 
दंर्शनमोहनीय की विस्तृत व्याख्या करता हुआ जैन दर्शन इस के 
१-सम्यपरव सोहनीय २-सिथ्यत्व सोहनीय और ३-मिअमोहनीय ये तीन 
भेद बतलाता है। सम्यक्त्व मोहनीय का अर्थ है--बह कर्म जो तत्त्व- 
श्रद्धान का कारण होकर भी श्रौपशामिक या क्षायिक भाव याली 
शचि में बाधक बनता है । 
१--सम्यकक्‍्त्व सोहनीय की व्यास्या-सम्यक्त्व-मोहनीय में सम्यक्त्व और 
मोहनीय ये दो पद हैं। सम्यक्त्व क्या होता है? यह भी समझ लेना 
आवश्यक है। सम्यकत्व अध्यात्म साधना की आधारशिला है। सम्यक्‍्त्व 
के निर्चय और व्यवहार ये दो भेद हैं। आध्यात्मिक विकास से उत्पन्न 
एक प्रकार का आत्मिक परिणाम जो ज्ञेयमात्र को तातक्त्विकरूप में जानने 
की, हेय को त्यागने की और उपादेय को ग्रहण करने की रूचिरूप है, 
वह निश्चय सम्यक्त्व है, और इस रूचि के बल से होने वाली धर्म- 
तत्त्व-निष्ठा का नाम व्यवहार सम्यकत्व है। जैन-दशेन की मान्यता के 
अनुसार सम्यक्त्व धर्मरूप वृक्ष का मूल है, धर्मरूपी नगर का द्वार है, 
धर्मरूपी महल की नींव है, धर्मरूपी जगत का आधार है, धर्मरूपी 
वस्तु को धारण करने का पात्र है, धमंरूपी निधि-कोष है । 
सम्यक्त्व दो पद्धतियों से उत्पन्न होता है-१-मनिसर्ग--स्वभाव से 
ओर २-अ्धिगम-उपदेश से । भ्रनादिकालीन संसार-प्रवाह में तरह-तरह 
के दुःखों का अनुभव करते-करते योग्य झात्मा में कभी ऐसी परिणाम* 
शुद्धि हो जाती है--जो उस के लिए पूर्व ही होती है। इस परिणाम- 
शुद्धि को अपूवंक रण कहते हैं । अपूवंकरण से राग्र-देष की तीव्रता 
मिट जाती है, जो तात्त्विक पक्षपात [सत्य में आग्रह] को बाघक 
है। ऐसी राग-द्वेष की तीव्रता मिटते ही आत्मा सत्य के लिए जागरूक 
बन जाती है, यह भ्राध्यात्मिक जागरण ही सम्यक्त्व कहलाता है। 
सम्यक्त्व के योग्य ग्राध्यात्मिक जागृति हो जाने पर किसी झात्मा 
को उसके भाविरभाव में बाह्य निमित्त की अपेक्षा रहती है और किसी 
को नहीं । यह जानी-मानी बात है कि कोई व्यक्ति शिक्षक ध्ादि की 


र्प्ल्र है 


मदद के बिना अपने आप ही शिल्प आदि कला सीख लेता है और 
कोई मदद से इस कला को सीख पाता है। इसी तरह सम्यक्टथ की 
प्राप्ति के लिए आन्तरिक निमित्त की समानता होने पर भी कोई 
व्यक्ति बाह्य कारण-सामग्री की श्रपेक्षा रखता है, किसी को उस 
निमित्त की अपेक्षा नहीं होती । बिना किसी बाह्य निमित्त के अपने- 
आप ही जो सम्यक्त्व प्राप्त होता है, वह नेसगिक-स्वाभाविक सम्य- 
क्त्व है और उपदेश, सत्संग, शास्त्रस्वाष्याय और गुरु-दर्शन श्रादि 
निमित्तों से जो सम्यक्त्व प्रकट होता है वह ग्राधिगमिक माना गया है | 
सम्यक्त्व के तोन भेद. 

सम्यक्त्व १-कारक, २-रोचक और ३-दीपक, इन भेदों से तीन प्रकार 
का भी होता है। जिस सम्यक्त्व के होने पर जीव सदनुष्ठान में श्रद्धा 
करता है, स्वयं सदनुष्ठान का आचरण करता है, दूसरों से करवाता 
है, वह कारक सम्यकत्व है। जिस सम्यक्त्व के होने पर जीव सदनुष्ठान 
में केवल रूचि रखता है, परन्तु स्वयं उसका आचरण नहीं कर पाता 
वह रोचक सम्यक्त्व है। यह #चतुर्थ गुण-स्थानवर्ती जीव में पाया 
जाता है । श्री कृष्ण, महाराजा श्रेणिक में यही सम्यक्त्व था । जो 
भिध्या दृष्टि स्वयं तत्त्व-श्रद्धान से शुन्य होते हुए भी दूसरों में उपदेशादि 
के द्वारा तत्त्व के प्रति श्रद्धा उत्पन्न करते हैं उस सम्यवत्व को दीपक- 
सम्यक्त्व माना जाता है । सम्यक्त्व के कारण [उपदेशादि ] में 
कार्य का उपचार करके इसे सम्यक्त्व माना है, वैसे मिथ्यादहृष्टि के 
साथ सम्यक्त्व का कोई सम्बन्ध नहीं है । 
सम्यकक्‍त्व के ५ चिन्ह... 

सम्यक्त्व किस में पाया जाता है, और किस में नहीं ? यह जानने 


कगुरपों -"-आत्मशक्तियों के स्थानों---क्रमिक विकास की अवस्थाओं को या 
जुणों के स्थानों [पर्यावों] को गुणस्थान कहते हैं। ये मिथ्यादृष्टि, सास्वादन- 
सम्यम्दृष्टि, मिश्रहष्टि, अविरतसम्यगुंदृष्टि, देशविरति प्रमत्त-संयत झौर 
प्रप्त मक्ठसंग्रत क्षादि भेदों से चौदह प्रकार के माने गए हैं ३ 
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के लिए जैन-दर्शन ते ५ लिग-चिन्ह बताएं हैं। जंसेकि-२-अक्षत-तै्स्वी 
के असत्‌ पक्षपात से होने वाले कदागह भ्ादि दोषों की उपश्ान्ति, 
कषायों के उपशम से होने वाला शान्तिभाव, २-सब्लेग-सांसारिक 
बन्धनों [ रागद्रेष ] का भय, मनुष्य ओर देव के सुखों का परिस्यक्ण कर 
के मोक्ष-सुख की इच्छा, ३-निबंद-विषयों में बआासक्ति का कम होना, 
संसार से उदासीनता, वैराग्यभाव, ४-झनुकम्पा-दुःखियों के दुःखों को 
मिटाने की भावना । इसके द्रव्य और भाव ये दो भेद होते हैं, शक्ति. 
होने पर दुःखियों के दुःख मिटाना द्वव्यानुकम्पा है, दुःखियों के दुःख 
को देखकर दया से हृदय का कोमल होना भावानुकम्पा है। और 
५-पास्तिक्य-आत्मा और परमात्मा आदि परोक्ष किन्तु युक्ति-सिद्ध 
पदार्थों को स्वीकार करना, धर्मास्तिकाय और भ्रधर्मास्तिकाय श्रादि 
पदार्थों पर विश्वास लाना । जिस व्यक्ति में ये पांच बातें हों, समभ 
लेना चाहिए कि वह सम्यक्‍त्वी हे । 

प्रवचन-सारोद्धार में सम्यक्त्व के तीन लिंग भी लिखे हैं-१-भत- 
ध्स में राग, २-धारिश्रणस में राग, और २-वदेवगुद को बेयाबृत्य का नियस । 
जिस प्रकार तरुण मनुष्य रागरंग में अनुरक्त रहता है सम्यक्त्वी इससे 
भी अधिक शास्त्र-श्रवण में अनुरक्त रहता है, जिस प्रकार तीन दिनों 
का भूखा मनुष्य खीर आदि आहार को रुचि-पूर्वेक करता है, सम्य- 
क्त्वी उससे भी श्रधिक चारित्र पालने की भावना रखता हैँ। देव 
और गुरु में पृज्य-माव रखना, उनका झादर सत्कार करना हो देवगुरु 
के वैयावुत्य का नियम समभना चाहिए । 
सम्यक्त्व के पाँच भूषण-- 

आभूषरों से जैसे व्यक्ति शइगारित होता है, वेसे ५ भूषणों से 
सम्यकत्व का महादेव विभूषित होता है। वे ५ भूषण इस प्रकार हेँ-- 
१-जिन-शासन में निपुण होना, २-जिन-दासन की प्रभावना करना, 
जिन शासन के गुणों को दिपाना, जिन-शासन की महत्ता प्रकट हो 
ऐसे कार्य करना, ३-साथु साध्वी धादि चार तीर्धों की सेवा करना, 
४-शिगिल, धर्म-अध्ट लोगों को धर्मोपदेश झादि के द्वारा धर्म में स्थिर 
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करना, झोर ५-झरिहुन्त, साधु तथा युणवात पुरुषों का श्ावर, तत्कार 
करना, उत की विनय-भक्ति करना । 
सम्यक्त्व के ५ भ्रतिचार... 

अनन्त संसार में भटकता हुआ भव्य जीव जब मिथ्यात्व की गांठे 
लोलता है, तब उसे सम्यक्त्व की प्राप्ति होती है। सम्यक्त्व एक रत्न 
है, जो सर्वश्रेष्ठ है, इससे श्रेष्ठ कोई रत्न नहीं है। यह एक बन्धु है, 
इससे बड़ा संसार में कोई बन्धु नहीं है। यह एक मित्र है, इससे 
बढ़कर कोई मित्र नहीं, और यह एक ऐसा लाभ है, जिसके सामने 
संसार के भ्रन्य सब लाभ तुच्छ हैं। इसलिए ज्ञानी पुरुषों का कथन 
है कि सम्यक्त्व की प्रत्येक दृष्टि से सुरक्षा करनी चाहिए। इन को 
दूषित करने वाले ५ स्थान हैं, इन से सदा बचना चाहिऐ । ये पांच 
स्थान ये हैं-- (-शडु।-अरिहन्त भगवान से प्रतिपादित धर्मास्तिकाय 
श्रादि गहन पदार्थों की सम्यग्‌ धारणा न होने से सन्देह करना। २- 
कांक्षा--अ्रन्य सिद्धान्तों की चाह करना। ३-विचिकित्सा-क्रिया के 
विषय में फल के प्रति सत्देह करना कि तप आदि भ्रनुष्ठानों का 
भविष्य में लाभ होगा या नहीं । शंका और विचिकित्सा में इतना 
ही अन्तर होता है कि शंका सैद्धान्तिक विषयों में होती है श्ौर वि- 
चिकित्सा क्रिया के फलके विषय में होती है। ४-परपाषण्डकप्रशंसा-अन्य 
मत वालों की प्रशंसा करना, और ५-पर-पावण्डो-संस्तव-अत्य मत 
वालों के साथ मर्यादा से अधिक संवास, श्रालाप, संलाप आदि करना । 

सम्यक्त्व की प्राप्ति के लिए देव, गुरु और धर्म इन तीनों के प्रति 
सच्ची भ्रास्था रखनी प्रत्यावर्यक होती है। भ्ररिहन्त भगवान को 
देव समझना, जुर, जोरु श्रोर जमीन के त्यागी तथा पांच महाव्रतघारी 
व्यक्ति को साधु जानना, अभ्रहिसा [ हिसा न करना, तथा परिपीड़ित 
प्राणियों की रक्षा करना] में धर्म मानना, सम्यक्त्व का वास्तविक 


>६ प्रम्यक्त्व रत्नान्न परंहि रत्नं, सम्यक्त्ववन्धो्न परो5स्ति बन्चुः। 
सम्पक्त्वमित्रान्त पर हि मित्र, सम्यक्वलाभात्न परो+स्ति लाभ: ॥। 
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स्वरूप होता है । यह बात अच्छी तरेंटे संभभ लेनी चाहिये कि रांभीं, 
हेषी व्यक्ति परमात्मा नहीं होता, शस्त्रघारी, स्त्री के पुजारी, संसार 
को दुःख देने वाले थीतराम नहीं होते। सीता, पार्वती, लक्ष्मी भले ही 
हमारे लिए मातास्वरूपा हैं, किन्तु'उन के पतियों के लिए ये पत्नियां 
हैं, जहां पतिपत्नी-भाव है, वहां विकार हैं, जहां विकार हैं, बहां रांग- 
द्वेंष है, जहां रामद्वेष है, वहां वीतरागता नहीं, जहाँ वीतरागता नहीं, 
वहां झ्रिहंत-भाव नहीं रह पाता । क्‍योंकि भ्ररिहंत सर्वेथा निविकार 
होते हैं, इसी लिए जैनदर्शन भ्ररिहन्त भगवान को अपना देव मानता 
है। सम्यकत्व की प्राप्ति के लिए दूसरी बात साधु-सम्बन्धिनी सच्ची 
झास्था है। एक विचारक कहता है--साथ घहो जो साथे काया, पैसा एंक 
भ रखे साया जिन सनन्‍्तों के बेंकों में अकौण्ट हैं, बड़ी-बड़ी जायदाद के 
जो मालिक हैं, बाल-बच्चेदार हैं, वे सन्त कैसे ? लुधियाना में जैन- 
स्थानक के सामने एक ठाकुरद्वारा है, वहां के महन्त के लड़के का विवाह 
था, एक दिन महन्तनी मेरे पास श्राई, बोली>-भाप भी साधु, हम भी 
साधु, फिर आप मेरे लड़के की बारात क्‍यों नहीं जाते ? साधुओं की 
बारात में यदि साधु नहीं जाएंगे तो फिर कौन जायगा ? भहन्तनी की 
बात सुनकर मुझे बड़ी हंसी श्राई। मैंने कहा-माई ! सेहरे बान्धने 
वाले भी यदि साधु होने का दम भरेंगे, तो साधु भर गृहस्थ में क्या 
अन्तर रहेगा ? सच्चा साधु संसार के इन झड्झटों से सर्वेधा उन्मुक्त 
तथा पांच महात्रतथारी होता है। सम्यक्त्व की तीसरी बात सच्छी 
धार्मिक आस्थां है। धर्म दया में है, कुर्बानी देने में धर्म नहीं होता । 
कुछ लोग बलि देने में धर्म' मानते हैं, बज्चों में मूक पशुओं का बलिदास 
करते हैं। झाज भी देवी-मन्दिरों में सूथरों, कोंटों, और वकरों की 
बलि दी जाती है, उस पर धर्मं की मोहर लगाई जाती है। सम्यपत्व 
कहता है-“हिंसा-के साथ धर्म का कोईः सम्बन्ध नहीं, धर्म कें सिहासन 
पर हिंसा की रसंक्षसी नहीं बेठ सकती.।' अंमावस्पा धौर पूणिमों का 
* क्यों मेल ? - धर्म झोर पाप कभी ' हकट्ट नहीं बेंठ सकेते । वि और 
अमृत! का मेंस” कैसा/? , /इस? तरह अश्यको- सत्य समशनत और 
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असत्य को भसत्व के रूप से निहारता सस्यवत्व माना गया है। इस 
सम्यनत्वय का घात करने वाला कर्म सम्यक्त्व-मोहनीय होता है । 
शुभ शौर प्रभुभ फल देने की कर्म की मन्द या सासान्य शक्ष्ति 
'एक-स्थानक कहलाती है। अत्त: सम्यतत्व-मोहनीय कम के पुद्सलों का 
जो स्वाभाविक रस है, वह एक-स्थानक है, तीज शक्ति द्विस्थानक, तीत्र- 
तर शक्ति त्रिस्थानक और तीब्रतम शक्ति को चतुःस्थानक कहते हैं । 
इसे उदाहरण से समभ्रिए जेसे ईल या नीम का रस है । एक मीठा है, 
दूसरा कठु । एक सेर रस को पका कर यदि रस के एक हिस्से को जला 
दिया जाए तो बचा हुमा पादोन भाग द्विस्थानक है, यह स्वाभाविक 
रस की अपेक्षा अधिक कदु भ्रथवा अधिक मधुर होता है, यदि एक 
सेर रस के दो हिस्से जला दिये जाएं तो बचे हुए दो हिस्सों को त्रिस्था- 
जक कहते हैं। यह रस पूर्ण की अपेक्षा भ्रधिकतर कटु और अधिकतर 
मधुर होता है, यदि तीन भाग जला दिए जाए तो बचा हुआ पाव 
भर रस चतु स्थानक है। यह रस कटुतम और मघुरत्तम बन जाता है। 
जीव को हिताहित की परीक्षा में विकल बनाने वाले मिथ्यात्व-मोहनीय 
कर्म के पुदूगलों का चतुःस्थानक, जिस्थानक और ट्विस्थानक रस जहां 
जअब्ट हो जाए केवल एक-स्थानक रस रह जाए ऐसे एक-स्थानक रस 
याले मिश्यात्वमोहनीय के पुद्गलों को सम्यक्त्व-मोहनीय कहा जाता 
' है। यह कर्मपुद्गल शुद्ध होने के कारण ताल्विक-रुचि रूप सम्यनत्व 
' में ब्राघा नहीं डालते, किन्तु इस के उदय से श्रात्मा को स्वभाकक्‍छप 
ओऔषपशमिक सम्यक्व तथा क्षायिक सम्यकत्व नहीं होने पाता झोर 
सूक्ष्म पदार्थों के विचारने में झंकाए बनी रहती हैं, जिस से सम्बनत्व 
६8३ आ जाती है, इसी दोष के कारण इसे सम्यकक्‍्त्वन्मोहनीय 
ध || 
सम्यक्त्व-मोहनीय जिन-अरछोत तत्वों पर श्रद्धानात्मक सम्बन्ध 
कप के भोगा जाता है, दर्शन का [सर्वधा घात मी नहीं करता, फिर 
इसे दर्वनमोहनीय के भेदों में क्यों गिना जाता है ? इंस प्रइन को तला- 
' जान करते हुए जेनदर्शन कहता है कि जेसे चश्मा भाँखों का भत्करक, 
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होने पर भी देखने में रकावट नहीं डालता, उसी प्रकार शुद्ध इखिक 
रूप होने से सम्यकक्‍्त्व-मोहनीय भी तत्वायेश्रद्धान में रुकावट नहीं 
करता, परन्तु चश्मे की तरह झावरण-रूप तो है ही । 
२-मिव्यात्व-मोहनीय को रूप-रेखा... 
दर्शन-मोहनीय का दूसरा भेद मिथ्यात्व-मोहनीय है । इसका प्रथें 

है--जिस कर्म के उदय से तत्त्वों के यथार्थ रूप की रुचि न हो । इस 
कर्म के उदय से जीव को हित में अहित भर अहित में हित की बुद्धि 
होती है। इसके कर्म-पुद्गलों में चतुःस्थानक त्रिस्थानक, और द्विस्वा- 
नक रस पाया जाता है, जिस प्रकार रोगी को पथ्य वस्तुए' श्रच्छी 
नहीं लगतीं, भौर कुपथ्य वस्तुएं अच्छी लगती हैं, इसी प्रकार जब 
मिथ्यात्व-मोह का उदय होता है, तब जीव को जैन-धर्म पर ठेंष और 
जैनेतर धर्म पर राग होता है। इस कम के प्रभाव से श्देव में देवबुद्धि- 
अधघम में धर्म-बुद्धि और अगुरु में गुरु-बुद्धि पेदा हो जाती है । 
मिथ्यात्व हल्य है- 


शल्य का भ्रर्थ है--जिससे पीड़ा हो। यह द्रव्य और भाव इन 
भेदों से दो प्रकार का होता है। काण्टा, भाला आदि द्रव्य शत्य हैं, 
और भाव हाल्य तीन प्रकार के होते हैं। जैसेकि-१-भावा-+कपट-भाव 
रखना, अतिचार दोष लगा कर छल से उसकी आलोचना करना, 
करना कुछ किन्तु बतलाना कुछ, भ्रर्थात्‌ गुरु महाराज के समक्ष उसे 
भ्रन्यरूप से निवेदन करना, दूसरे पर भूठे श्रारोप लगाना, २-विदल-- 
देव, राजा, राती या सेठ भादि के वेमव को देख या सुनकर मन में 
यह संकल्प करना कि मेरे द्वारा भाजरण किये हुए ब्रह्मचर्ग, तपस्या 
आदि भनुष्ठानों के फलस्वरूप मुझे अमुक ऋद्धि प्राप्त हो, अपनी 
अध्यात्म साधना को सांसारिक ऐह्वर्य के लिए बेचना, झौर ३-निष्या- 
वहां न--देव, गुरु भौर धर्म के प्रति विपरीत तथा प्रग्रभाव खड़ा रखना । 


इस विवेचन से यह स्पष्ट है कि मिथ्यात्व भी एक शल्य है, जो जीकत 
को सदा परिपीडित करता रहता है । ४ 


१ रथ : 


निष्यात्य के पांच भेद- है ु 

कहा जा चुका है कि तत्वों के विपरीत या अ्रयथार्थ श्रद्धान रूप 
जीव के परि णाम को मिथ्यात्व कहते हैं। कम-ग्रन्थ की मान्यतानुसार 
इसके पांच प्रकार होते हैं। ज॑सेकि-१-प्राभिप्रहिक सिंध्यात्व-तत्त्व की 
परीक्षा किए बिना ही पक्षपात-पूर्वंक एक सिद्धान्त का श्राग्रह करना 
ओर अन्य पक्ष का खण्डन करना, २-अनाएभिप्रहिक निष्यात्न-गुरा, दोष की 
परीक्षा किए बिना ही सब पक्षों को बराबर समभना, ३-झामिनिवेशिक 
भिध्यर्व-अपने पक्ष को अ्रसत्य जानते हुए भी उसकी स्थापना के लिए 
दुरभिनिवेश-दुराग्रह, हुठ करना, ४-सांशयिक भिध्यात्व-इस स्वरूप वाला 
देव है, या अत्य स्वरूप का ? इसी तरह गुरु श्ौर धरम के विषय में 
संदेहशील बने रहना और ५-झतासमोगिक सिध्यात्व-वह मिथ्यात्व जो 
विचार-शुन्य एकेन्द्रियादि तथा विशेष ज्ञान विकल जीवों में पाया 
जाता है। 


सिथ्यात्व के दस प्रकार-- 


जो बात जैसी हैं, उसे वैसा न मानना या विपरीत मानना भिथ्या- 
त्व है। श्री स्थानाजु सूत्र के अनुसार इसके दस प्रकार होते हैं, जैसे 
कि-१-अधर्म को धर्म समझना, २-धर्म को अघर्म मानना, ३-संसार के 
मार्ग को मोक्ष का मार्ग समभना, ४-मोक्ष के मार्ग को संसार का मार्ग 
मानना, ५-अजीव को जीव समझना, ६-जीव को श्रजीव मानना, 
७-कुसाधु को सुसाधु समझना, ८-सुसाधु को कुसाधु मानना, €-जों 
व्यक्ति राग-6 ष रूप संसार से मुक्त नहीं है, उसे मुक्त समझना, और 
१०-जो महापुरुष संसार से मुक्त हो चुका है, उसे संसारी मानना । 
मिथ्यात्व गुण-स्यान-.. 
” 'मिथ्यात्व एक गुरा-स्थान है। गुण स्थान का अर्थ है--ग्रुणों-आात्म- 
शक्तियों कै स्थानों कौ, भात्मा के क्रमिक विकास की अवस्था। ये चौदह 
होतें हैं, 'इस में सब से पहला मिथ्यात्व है, म्रिथ्या-इष्व-जुरण-स्थान, है। 


3 रप्ई : 


जिस अवस्था में इस जीव की दृष्टि, खड़ा पक हो,-उलरों हो उसे 
मिथ्याहृष्टि गुण-स्थान कहते हैं। जैसे अतूरे के कीजू ज्ञाने -चकक़े को 
भ्रथवा पीलिए रोग वाले व्यक्ति क्रो सफेद वस्तु भी पीली डिलाईःपेती 
है, या पित्त के प्रकोप वाले को मिश्री श्री कड़वी लगती है-उसी, प्रकार 
मिथ्या्ृष्टि वाला जीव कुदेव में देव-बुद्धि, कुमुरु में मुरुबुद्धि और कुचमे 
में घमं-बुद्धि रखता है। जीव की यह अश्रवस्था उसे संखारः में--जन्म- 
मरण के दु:खों से परिपीड़ित करती रहती है+4 


३-भिश्रमोहनीय कर्म की रूपरेखा-- ॥॒ 
वह कर्म जिस के कारश तत्त्वश्रद्धान की रुचि या अरुचिं ने 
होकर जीव की डॉँवॉडोल ब्रवस्था बनी रहती है, उसे मिश्रमोहनीय 
कहते हैं। इस कर्म के उदय से आत्मा में कुछ यथार्थ और कुछ 
अयथार्थ तत्त्वश्रद्धान होता है । जिस द्वीप में खाने के लिये केवले 
नारियल हो होते हैं, वहां के मनुष्यों ने न अन्न देखा होता है, और 
नाँही उसके विषय में कुछ सुना ही होता है, अतएवं उनको श्रन्न में 
जैसे रुचि नहीं होती, और नाँही हेष ही होता है, इसी प्रकार जब' 
मिश्रमोहनीय कर्म का उदय होता है तव जीव को जेनधर्म के प्रति 
प्रीति या अप्रीति दोनों ही नहीं होती । इस कर्म का उदयकाल पअन्त- 
मुहत्तं का होता है। मिश्रमोहनीय कर्म के पुदूगल श्रर्ध-.! द होते 
हैं, ये ऐसे मादक द्रव्य के समान होते हैं जिस का कुछ भाग शुद्ध और 
कुछ भशुद्ध होता है | इसमें अनन्तानुबन्धी कषाय का उदय न रहने 
से आत्मा में कुछ शुद्धता और मिथ्यात्वमोहनीय का उदय होने से 
कुछ अशुद्धता रहती है। जैसे गुड़ मिले हुए दही का शआस्वाद कुछ 
मीठा और कुछ खट्टा होता है, इसी प्रकार इस अश्रवस्था में जीव की 
श्रद्धा कुछ सच्ची झौर कुछ मिथ्या पाई जाती है। इस दशा वाला जीव 
किसी बात का हढ़ होकर विश्वास नहीं करता, इसकी बुद्धि में दुबंलता 
था जाती है। इसीलिए सर्वज्ञ प्रणीत त्तत्वों पर यह न तो एकान्त 
रुचि करता है भौर नाँही एकान्त अरुचि । 


+ ३६५ : 


२-जरपरिज...-मोहनोप कर्म 

ओहसीय कर्म का दूसरा भेद चारित्र-मोहनीय है । जिस अनुष्ठान के 
इास आत्मा अपने असली स्वरूप को प्राप्त करता है उसे चारित्र 
ऋछले हैं। भ्रथवा कर्मों के चय-संचय को नष्ट करने वाला अनुष्ठान 
आरित्र है। इसके पांच भेद होते हैं। जेसेकि-१-सामायिक-सम अर्थात्‌ 
राग-द्वेव से रहित वित्तपरिणाम, उस की भाय अर्थात्‌ प्राप्ति को समाय 
कहते हैं, समाय है उ्द दय जिस अनुष्ठान का उसे सामायिक कहा 
जीता है। इस में सावद्य व्यापार का परित्याग करना होता है। इस 
के ३५/इत्यरकालिक-थोड़ काल की और २-यावत्‌्कालिक-जीवन-पर्यन्त 
की, से दो भेद होते हैं। २-णेदोपस्थापनिक-जिस में पूर्व पर्याय का छेद 
और ५ महाव्तों का उपस्थापन-आरोपण होता है। ३-परिहार-बिशुड़ि- 
जिस में परिहार- तपविज्षेष से कर्मों की निज रारूप शुद्धि होती है। 
₹ साधुओं का गण परिहार तप करता है, सर्वप्रथम इन में चार साधु 
तप करते हैं, चार इनकी बैयावृत्य करते हैं, एक व्याख्यान बाँचता 
डहै। ६ मास के अनन्तर शेष चार तप करते हैं, पहले चार तपस्वी 
इनकी सेवा करते हैं, फिर व्यास्याता ६ महीने तप करता है, सात 
इसकी सेवा करते है, श्राठवां व्याख्यान करता है। इस तरह इस तप में 
१८ मास लगते हैं । ४-सुक्मसम्पराय-सम्पराय कषाय का नाम है, जिस 
चअ्वारित्र में केवल संज्वलन-लोभ रूप कषाय रहता है, उसे सृक्ष्मसम्य- 
राय चारित्र कहते हैं और ५-यभास्यात-प्रकषायी साधु का निरतिचार 
अथाथ्थे चारित्र। चारित्र के दो भेद भी होते हैं, जेसेकि-१-सर्वजिरति- 
भन, वचन और काया से हिसा, असत्य, चौय॑, मैछुन और लोभ का 
सर्वथा परित्याग और २-देशविरति-श्रावक धर्म । सर्वविरति धर्म को 
झनभार धर्म और देशविरति धर्म को सागार धर्म भी कहा जाता है । 
इस पहूचविध तथा द्विविध चारित्र का घात करने बाला कर्म चारित्र- 
मोहनीय कहलाता है। 


3 २६१३ 


आारित्रमोहतोय कर्म के दो भेद- 

मोहनोय कर्म के दूसरें भेद चरित्रमोहनीय के दो प्रकार होते हैं । 
जैसेकि-१-कशापमोहनीय और २-नोकवाबभोहनोब । जिस के द्वारा कंष 
अर्थात्‌ जन्ममरणरूप संसार की प्राप्ति हो उसे कषाय कहते हैं। श्रथवा 
आत्मा के शुद्ध स्वभाव को जो मलिन करता है वह कषाय है। क्रोध 
मान, माया और लोभ ये चार कपाय होते हैं। जिस कम के कारण 
इन क्रोधादि कषायों की उत्तत्ति हो उसे कषाय-मोहनीय कहा जाता 
है। क्रोधादि कषायों के. उदय के साथ जिनका उदय होता है, भ्रथवा 
क्रोधादि कषायों को उभाडने, उत्त जित करने वाले हास्मादि नवफ 
क्से नोकथाय कहते हैं। ये नोकषाय जिस कर्म की कृपा से उत्पन्न होते 
हैं बहू कम नोकषाय-मोहनीय कहलाता है । 
कषायमोहनोय के १६ भेंद-..- 

दशवेकालिक सूत्र के प्रष्याय आठ की ४२वीं गाथा के--चततफ्तरि 
एए कसे ए। कपावा, सिबंति मूलाइ पुणछम्सवस्त, इन शब्दों के अनुसार 
क्रोध आदि कषाय संसार रूपी वृक्ष के मूल का सिंचन करते हैं। 
क्रोध, मान, माया और लोभ इन कषायों की स्वतंत्र आविष्ट-कारिता 
का वर्णव करते हुए भगवान महाबोर फरमातै हैं-- 

कोहो पीह पणासेह, सांणोी विणयनासणो 
माया मिसाणि नासेह, लोही सव्वविणासणो | 
-दशवकालिक, अर० ८ रिय 

--क्रोध प्रोति का, मान विनय का माया-कपट मित्रता का, और 
लोभ प्रीति आदि सभी सदगुणों का नाश कर देता है । जैन-दर्शन ने 
कषाय के परिहार के भी बहुत उत्तम साधन बंतलाए हैं। जैन-दर्शन 
कहता है कि क्रोध को #क्षमा ग्रर्भा शान्तित्‌ से जीता जा सकता है, इसे 
निष्फल बनाया जा सकता है, मृदुता कोमलदुसि के द्वारा मान पर 

#उचसमेश हणे कोह, भार्ण महबथा जिशें, 

माय॑ चज्जभावेण, लोहूं संतोसझी जिशी | दक्ष० अ्र० क्व३ेर 
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विजय प्राप्त की जा सकती है, ऋजुता-सरलता द्वारा मायाकृपट का 
मर्दन हो सकता है। तथा सन्तोष-रूपी हझास्त्र से लोभ के दानव का 
संहार॒ किया जा सकता है। 

कषायो में पहला स्थान क्रोध का है । कृत्य और अक्षृत्य के विवेक 
को हटाने वाले प्रज्वलनरूप आ्रात्मा के परिणाम को क्रोध कहते हैं । 
अथवा किसी अंनुचित कम, अपकार आदि से उत्पन्न, दूसरे का अप- 
कार करने का तीन मनोविकार क्रोध होता है । क्रोधवश प्राणी किसी 
की बात सहन नहीं करता, बिना विचारे अभ्रपने और दूसरे के 
श्रनिष्ट के लिए सदा जलता रहता है । क्रोध कितना हानिकारक है ? 
इस सम्बन्ध में श्री स्थानांगसूत्र के स्थान चतुर्थ में लिखा है कि पव्वव- 
शाइसमारं को,हूं भ्रश्धपविटव्टट जोबे। काल करेइ खोरइएसु उववज्जई । 
भ्र्थात्‌ पर्वत की दरार के समान जीवन में कभी न मिटने वाला उम्र 
क्रोध आत्मा को नरक-गति की ओर ले जाता है । स्थानागसूत्र, स्थान 
द्वितीय के प्रनुसार-कुद्धो “"सच्चं, सील, विशय हरोज़्ज । अर्थात्‌ क्रोध में 
अन्धा हुआ व्यक्ति सत्य, शील और विनय का नाश कर डालता है। 
श्री दणवेकालिक सूत्र अध्याय € में लिखा है-- 

जेय चण्ड मिए थद़ें, दु्बाई नियडो सढे । 
बुज्भइ से श्रविणोयप्पा, कट्ु सोयगर्य जहा ॥ 

--जो मनुष्य कोधी, अविवेकी, अभिमानी, दुर्वादी, कपटी और 
घूतं है वह ससार के प्रवाह मे वेसे ही बह जाता है, जैसे जल के 
प्रवाह में काष्ठ । 

अथवं-वेद के अनुसार--यदग्निरापो भ्रदहतु-१२५। १। अर्थात्‌ कोधरूप 
अग्नि जीवनरस को जला देती है। वाल्मीकि-रामायण कहती है- 
क्ुदः पाष॑ न कुर्यात्‌ कः, क्र ठ्रो हन्याद गुरूतपि-सुन्दर काण्ड ५४५४ भ्र्थात्‌ 
क्रोध से उनन्‍्मत्त हुआ मनुष्य कौनसा पाप नहीं कर डालता ? वह अपने 
गुरुजनों की भी हत्या कर देंता है। जैनदशन की मान्यतानुसार क्रोध 
के १--अनन्तानुबन्धी, २--अग्रत्याव्यान, र-अत्यातद्यावावरश झोर ४-संज्वलन 
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ये चार भेद होते हैं। जिस क्रोध के प्रभाव से जीव अनन्त काल तक 
संसार में परिभ्रमण करता है, वह श्रवन्तानुबन्धी क्रोष होता है। यह 
सम्यक्त्व का घात कंरता है, जीवनपयंन्‍्त बना रहता है, पर्वत के 
फटने पर जो दरार होती है, जैसे उसका मिलना असंभव है, इसी 
प्रकार यह क्रोध भी किसी उपाय से शान्त नहीं होता। इस की गति 
नरक की होती है । जिस क्रोध के उदय से देश विरतिरूप थोड़ा सा 
भी प्रत्याख्यान नहीं होता उसे अप्रत्याख्यान कहते हैं। इस से श्रावक- 
धर्म की प्राप्ति नहीं होती । सूखे तालाब भ्रादि में मिट्टी के फट जाने 
पर दरार होती है, वर्षा के होने पर जेसे वह मिलती है, वैसे ही यह 
क्रोध विशेष परिश्रम से शान्त होता है। इस की स्थिति एक वर्ष की 
और गति तिर्यझच की होती है। अर्थात्‌ यह क्रोध एक बर्ष तक बना 
रहता है श्लरौर इससे ति॑चगति के योग्य कर्मों का बन्ध होता है। जिस 
क्रोध के उदय से सर्वंविरतिरूप प्रत्याख्यान रुक जाता है, साधु-धर्म 
की प्राप्ति नहीं होती वह प्रत्याख्यानावरण क्रोध है। जैसे रेते में 
लकीर खींचने पर कुछ समय में वायु से वह लकीर वापिस भर जाती 
है बेसे यह क्रोध कुछ उपाय से शान्त होता है। यह चार मास तक 
बना रहता है, इस से मनुष्यगतियोग्य कर्मों का बन्ध होता है । जो 
क्रोध परिषह और उपसर्ग के आ' जाने पर सन्‍्तों को भी थोड़ा सा 
जलाता है, उन पर भी थोड़ा सा असर कर देता है, वह संज्वलन 
होता है। यह यथाख्यात चारित्र की प्राप्ति में बाधक बनता है। धानी 
में खींची हुई लकीर जैसे खींचने के साथ ही मिट जाती है, वैसे किसी 
कारण से उदय में भ्राया यह क्रोध शीघ्र ही शान्त हो जाता है। इस 
को स्थिति दो मास की होती है और गति देवलोक की है। क्रोध की 
स्थिति और गति को लेकर जो मान्यता ऊपर व्यक्त की गई है, यही 
मान्यता मान, माया और लोभ की भी जाननी चाहिए किन्तु यह 
मान्यता बाहुल्यता की अपेक्षा से समकनी चाहिये, । क्‍योंकि श्री बाहु- 
बलि जी महा राज को संज्वलन कषाय एक वर्ष तक रहा था, और 
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प्रसभऋक्ा शाजधि के अनन्तानुबन्धी कथाय श्रन्तुम हर्त तक ही रहा 
था । इक अकठर धतस्तानुबन्धी कषाय के रहते हुए भिश्याहष्टियों 
'ा कालीकिकुक भ्रक में उत्पनन होना शास्त्र में वशित है ।)< 

आशायों के शुसरा स्थान मान का है । ज्ञान और बल आदि गुरों 
में श्रहुकादऑड्ि-रूप आत्मा के परिणाम को मान कहते है । मानी 
जीव बपने को बड़ा और दूसरो को तुच्छ समझता है, दूसरे की बढ़ती 
कॉशइहन नहीं कर पाता। इसके-!-भ्रनस्तानुबन्धी, २-अप्रत्यास्यान, ३- 
प्रत्काश्यायावरण और ४-संज्वलन ये चार प्रकार होते है। जैसे पत्थर 
का खम्भा अनेक उपाय करने पर भी नही नमता, बसे जो मान किसी 
भी उपाय से दूर किया जा सके वह अनन्तानुबन्धी मान होता है। 
इसका शेष वर्णन अनन्‍्तानुवन्धी क्रोध के समान जानना चाहिये । जैसे 
हड्डी अनेक उपायों से नमती है, वैसे जो मान अति परिश्रम से दूर 
किया जा सके वह भप्रत्याख्यान मान है। इसका शेष वर्णन अप्रत्या- 
ख्यान क्रोध के समान समभन। चाहिये। जैसे काठ तैल भ्रादि की 
मालिश से नम जाता है, वैसे जो मान थोड़ परिश्रम से समाप्त हो 
सके उसे प्रत्याख्यानावरण मान कहा जाता है । इसकी अ्रवशिष्ट रूप- 
रेखा प्रत्याख्यानावरण क्रोध के तुल्य है। जैसे लता या तिनका बिना 
परिश्रम के सहज ही नम जाता है, वैसे जो मान सहज ही ६ट जाता 
है, वह सज्वलन मान है। इसकी शेष व्याख्या सज्वलन क्रोध के समान 
सममनो चाहिये । 

अभिमान कितना बुरा है ? और निरभिमानता कितनी श्रच्छी 
६? इस सम्बन्ध में कवि हरयशराय जी अपनी साधु-गुण-माला में 
कितनी सुन्दर बात कहते हैं-- 
सान रे सानव मान घुरो, मतिसान भुमान न मान न नोको, 


मान करो भ्रपमान लहें, न विभान लहे वर देवपुरों को । 
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मान मिटे सन्‍मान बच्चे, परमान करो झुभ वाक बतो को , 
सानव जन्म समान नहीं कछु धर्म सुमानव जक्त सली को 8 
देवसम्‌ हु सुशोभित सुन्दर, इन्द्र जहां सिर भ्राम नसतवें , 
खण्डपति खगनायक भूषति भोंन-पतो पद बन्दन आावें 
जोड़ के हाथ करें सहिमःर यहा, येन कहें जयकार बुला , 
या विधि में मन समान न आावत, सो प्रणमो ऋषिराज 
कहावें | 
है मनुष्य ! इस बात को समझ ले कि भ्रभिमान करना बहुत 
ही बुरा है, अतः बुद्धिशाली व्यक्ति के लिए ग्रहंभाव अच्छा नहीं है, 
मान करने पर अपमान मिलता है। मानी व्यक्ति स्वर्गंपुरी के विमानों 
से वड्चित हो जाता है, मान छोड़ने पर सम्मान बढ़ता है, साधु 
सन्‍्तों के--मानव जीवन के समान अन्य कोई जीवन नहीं. धमं-परायण 
श्रेष्ठ मनुष्यों का जन्म ही सब-श्रेष्ठ है, इन उत्तम वचनों पर सदा 
विश्वास करना चाहिये । 
उत्तम देव-समूह से सुशोभित इन्द्र जहाँ आ्राकर नतमस्तक होते हैं, 
चक्रवर्ती, वैमानिक देव, विद्याधर, भूपति, भवनों के श्रधिनायक 
देवादि जहाँ चरण-वन्दन करते है, हाथों को जोड़ कर यश और 
महिमा भरे वचनों को कहते हुए जय-जथ कार बुलाते हैं, इस स्थिति 
में भी जिन में मान नहीं उत्पन्न होता, वे ही वास्तव में ऋषिराज हैं, 
मैं उनके चरणों में वन्दन करता हूं । 
मान के दस प्रकार भी होते हैं, जेसेकि-१-जातिमद'-मेरी जाति सब 
जातियों से उत्तम है, मैं श्रेष्ठ जाति वाला हूं, जाति की हृष्टि से मेरी 
बराबरी कौन कर सकता है ? इस प्रकार जाति को लेकर मद करना 
जातिमद है, २-कुलमद'-कुल-खानदान, का मद करना, ३-बलमद- 
बल-शरीर झादि की शक्ति के कारण मद करता, ४-रूपमद-रूप आकृतिर 
शक्ल को लेकर मद करना, ५-तपोमद/-तपस्या के कारण भइंका 
करना, ६-लाभमद"“सुझे सर्वत्र लाभ होता है, इस विचारणा से मद 
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करना, ७-सूत्रमद” शास्त्रीय ज्ञान की अपैक्षा मान करना श्रोइ/फऋ 
ऐ्वर्य मद-चल भोर अचल वैभव को लेकर मद करना, ६- चागुयुपफ- 

मद, मेरे पास नागकुमार और सुपर्ण कुमार जाति के देव पाते हैं, देव 
भरी मेरी सेवा करते है, मैं कितना तेजस्वी हू? इस दृष्टि से मद करना 
ओर १०-अवधिज्ञान-दर्शन मद'-जितना अवधि ज्ञान मेरे पास है, इतना 
किसी को नहीं हुआ । श्ञास्त्र कहता है कि इस भव में जिस बात का 
भद किया जाता है, भ्रागामी भव में उसी बात में हीनता प्राप्त होती 
है, अत: आत्मार्थी व्यक्ति को कभी मद नहीं करना चाहिए ! 


कषायों में तीसरा स्थान माया का है । मन, वचन और काया की 
की कुटिलता, दूसरे के साथ की गई कपटाई, ठगाई और दगा रूप 
आत्मा के परिणाम-विशेष को माया कहते हैं। माया कितनी हानिप्रद 
है ? इस सस्बन्ध में श्री सूत्रकृताजु सूत्र में भगवान महावीर फर- 
भाते हैं-- 
जहइ वि णिगणे चरे, जइ वि भुजे सासमंत शो, 


जे इह सायाइ मिज्जड, झ्ागंता गब्माय5णंतसो । 

भले ही मनुष्य नग्न रहे, मास-मास का अ्रनशन करे, एवं शरीर 
को कृद् भर क्षीणा कर डाले, किन्तु जो अन्दर में दम्भ रखता है वह 
जन्म-मररा करे अनन्त चक्र में भटकता ही रहता है। और भी कहा 
है--सुहुमे सलले दुरुद्धरे'। भ्रर्थात्‌ मन में रहे हुए विकारों के सूक्ष्म 
शल्य को निकालना कभी-कभी बहुत कठिन हो जाता है। 'सच्चाण 
सहस्साण वि, माया एक्का वि णासेदि | अर्थात्‌ एक माया-कपट हजारों 
सत्यों का नाश कर डालती है। अ्रथर्ववेद में लिखा है--“यदन्‍्तरं तदु- 
जाह्म' यद्‌ बाह्य तदन्तरम्‌” अर्थात्‌ जो तुम्हारे अन्दर में हो, बही 
बाहर में हो, और जो बाहर में हो, वही तुम्हारे भ्रनन्‍्दर में हो, भाव 
थह है कि तुम सदा निच्छल और निष्कपट होकर रहो | 
” ज्न-दर्शत के मन्त॒व्यानुसार माया के-१-अनन्तानुबन्धो, २-अ्रप्र- 
स्थाख्यान, ३-प्रत्याल्यानावरण और ४-संज्वलन, ये चार भेद, होते 
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हैं। जैसे बांस की कठिन जड़ का टेडापन किसी भी उपाय से दुर नहीं 


किया जा सकता, वैसे जो माया किसी मो तरह दूर न हों, सरलता 
के रूप में परिणत म हो सके, वह अनन्तानुबन्धी माया है। उसका 
शेष वर्णन भनन्तानुबन्धी क्रोध जैसा है। जैसे मेंढ़े का देढ़ा सींग 
अनेक उपाय करने पर भी बड़ी मुश्किल से सीधा होता है, वैसे जो 
माया अत्यन्त परिश्रम से दूर की जा सके वह श्रप्रत्याख्यान माया है। 
इसका अवशिष्ट वर्णन श्रप्रत्याख्यान क्रोध के समान है। जैसे चलते 
हुए बल की मूत्र की टेढ़ी लकीर पवनादि से सूख जाने पर मिट जाती 
है, वेसे जो माया सरलता-पृरवंक दूर हो सके वह प्रत्याख्यानावरण 
माया है। इस का शेष विवेचन प्रत्याख्य|न|व रण क्रोध के तुल्य है । 
जैसे छीले हुए बांस के छिलके का टेढ़ापन बिना प्रयत्न के सहज में 
ही मिट जाता है, वैसे जो माया बिना परिश्रम के शोध्र ही अपने 
आप दूर हो सके वह संज्वलन माया है। इस का शेष वर्णन संज्वलन 
क्रोध की भाँति समझ लेना चाहिए + 


कषायों में चतुर्थ स्थान लोभ का है। लोभ के दुखान्त परिणाम 
को अभिव्यक्त करते हुए भगवान महात्रीर श्री स्थानांगसूत्र में फर- 
माते हैं--“इच्छालोभिते मुत्तिमग्गस्स पलिमंथ्रू” अर्थात्‌ लोभ मुक्ति- 
मार्ग का बाधक है। श्री प्रश्नव्पाकरण सूत्र में लिखा है--“लुद्धो 
लोलो भरोेज्ज प्रलियं,” अर्यात्‌-मनुष्य लोभ-प्रस्त हो कर 'ूठ बोलता 
है। श्री उत्तराध्ययन सूत्र के अध्याय प्राठ में लिखा है । 


कसिणं पि जो इमं लोयं, पढिपुण्ण दलेज्ज इक्कस्त । 
तेणावि से ण संतुस्ते, इट दुष्प्रएए इसमे प्राया ॥१६॥ 


“धन, धान्य से भरा हुआ यह समग्र विश्व भी यदि किसी एक 
व्यक्ति को दे दिया जाए, तब भी वह उससे सन्तुष्ट नहीं हो सकता, 
इस 3 के की थह्‌.तृष्णा दुष्पूर है, पूर्ण होनी कठिन है । और 

लिखा है-- * ० ४ ४ 


हु 
८ है रू 


ला 


* शहद: 


जहा लाहों तहा लोहो, लाहा लोहो पवड्ढइ। 
दो सास-कर्य कज्जं, कोडोए विन निड्टिप्न ॥१७+ 
--ज्यों-ज्यों लाभ होता हैं, त्यों-त्यों लोभ होता है, इस प्रकार 
लाभ से लोभ निरन्तर बढ़ता ही जाता है। दो माशा सोने से सन्तुष्ट 
होने वाला करोड़ों स्वर्ण मुद्राओओं से भी सन्तुष्ट नहीं हो पाया । 
उत्तराष्ययन सूत्र के तबम अध्याय में--““इच्छा हु आगास-समा 
अणन्तिया” यह कह कर भगवान महावीर ने इच्छाएं आकाश के 
समान झननन्‍्त बतलाई हैं। उक्त सूत्र के २२वें अ्रध्ययन में--“भवतण्हा 
लया वुत्ता, भीमा भीमफलोदया” यह कह कर संसार की तृष्णा 
भयंकर फल देने वाली विष-बेल स्वीकार की है। तृष्णा अग्नि है, 
इसे बुकाना कितना कठिव है ? इस सम्बन्ध में एक आ्राचार्य कितनी 
सुन्दर बात फरमाते हैं-- 
सकक्‍का वण्हो निवारेतु, वारिणा जलितो बाँह, 
सव्वोदहोीों जलेणायि, सोहर्गो वुण्णिवारपओओ। 


-बाहर में जलतो हुई अग्नि को थोड़े से जल से शान्त किया 
जा सकता है, किन्तु मोह अर्थात्‌ तृष्णा रूप अग्नि को समस्त समुद्रों 
के जल से भी शान्त नहीं किया जा सकता । 

बेदिक ग्रन्थ ऋग्वेद में लिखा है--“एकपाद-भूयों द्विषदों विच- 
क्रमे, द्विपात्‌ त्रिपादमम्येति पश्चात्‌'”--१०११७।५। भर्थात्‌- जिस 
के पास सम्पत्ति का एक भाग है, वहूं दो भाग वाले के पथ पर चलता 
है, दो भाग वाला तीन भाग वाले का झनुकरण करता है। भ्रर्थात्‌ 
कामना की दौड़ निरन्तर भागे बढ़ती रहती है। महाभारतकार-- 
“लोभो धर्मस्थ नाश्ाय”-७१।३४ यह कहकर लोभ को धर्म का नाशक 
स्वीकार करते हैं। गीताकार के--'त्रिविधं नरकस्येदं, द्वारं नाश- 
मात्मनः, काम: क्रोधस्तथा लोभस्तस्मादेततृतयं त्यजेत'-१७॥३। ये 
शब्द लोभ को नरक का तीसरा द्वारा संसूचित कर रहे हैं । झन्नपूर्णो- 


+ २६६ ; 


पनिषद में लिखा है--“न क्षीणा वासना, यावश्चित्त तावस्न शॉम्वर्सि!'- 
४।७६। प्रर्धात्‌ू-जब तक वासना क्षीण नहीं होती, तब तक चित्त शान्त 
नहीं हो सकता । 

जनदरश्शन लोभ के-“१-प्रनन्तानुबन्धी,'” “२-अप्नत्याख्यान'' 
४३-अ्रत्याख्यानावरण” और “४--संज्वलन”” ये चार प्रकार मानता 
है। जे। किरमची का रंग किसी भी उपाय से नहीं .«टता, वैसे जो 
लोभ किसी भी उपाय से दूर न हो सके, वह अनन्तानुबन्धी है। इस का 
अवशिष्ट वर्णन अनन्तानुबन्धी क्रोध जैसा है । जैसे गाड़ी के पहिए 
का खज्जन परिश्रम करने पर ग्रत्यन्त कष्ट के साथ छुटता है, वसे 
जो लोभ अति-परिश्रम से कष्ट-पूव॑क दूर किया जा सके, वह अप्रत्या- 
ख्यान लोभ है, इस की शेष रूपरेखा अप्रत्य|ख्यान क्रोध के समान 
समभनी । चाहिये । जैसे दीपक का काजल साधारण परिश्रम से छूट 
जाता है वैसे जो लोभ कुछ परिश्रम से दूर हो सके वह प्रत्याख्याना- 
वरण लोभ है। इस की शेष रूपरेखा प्रत्याख्यानावरण क्रोध के समान 
जाननी चाहिए। जैसे हल्दी का रंग सहज ही «ट जाता है, वैसे 
जो लोभ आसानी से स्वय दूर हो जाए वह संज्वलन लोभ है। इस के 
सम्बन्ध में जो श्रन्य चिन्तन है, वह सज्जलन क्रोध की तरह भ्रवगत 
कर लेना चाहिए । 

ऊपर को पतक्तियों क्रोध, मान, माया और लोभ इन >< कषायों 
के स्वरूप का दिगदर्शन कराया गया है। प्रत्येक कषाय के प्रनन्ता- 
नुबन्धी आदि चार-चार भेद होने से कपायों के १६ भेद हो जाते हैं 
कषाय-मोहनीय के यही १६ भेद होते हैं। क्रोधच आदि विकार कषाय- 
मोहबीय कम के कारण उत्पन्न होते हैं अत: इन को कषाय-मोहनीय 
कहा जाता है। 

>< श्रा प्रशापना सूत्र के आधार पर, नरकग्ति में फ्रोध की भ्रधिकंता 


पाई जाती है, तिर्यज्च-गति में माया की, मनुष्य्गात में मान की और देव- 
गति में लोभ को अधिकता उपलब्ध होती है। 


जट बे? ७९ 

मोकथायमोहनोय के € भेद... 

क्रोध भ्रादि प्रधान कषायों के साथ ही जो मानसिक विकार 
उत्पन्न होते हैं, तथा फल देते हैं उन्हें नोकषाय कहते हैं ।ये स्वयं 
प्रधान नहीं होते, जैसे बुध का ग्रह दूसरे के साथ ही रहता है, साथ 
ही फल देता है, इसी तरह नोकषाय भी कषायों के साथ रहते हैं तथा 
इन्हीं के साथ फल देते हैं, जिस कर्म के प्रभाव से इन की उत्पत्ति 
होती है, उसे नोकषाय-मोहनीय कहा जाता है, इसके € भेद होते हैं, 
इन की नाम-निर्देशपूर्षक श्र्थविचा रणा इस प्रकार है-- 

“१-स्त्रीवेद!' जिस कर्म के उदय से स्त्री को पुरुष की इच्छा 
होती है ! जैसे पित्त के उदय से मीठा खाने की इच्छा पैदा होती है, 
वैसे स्त्रीवेद के उदय से स्त्री को पुरुष के साथ सम्भोग करने की 
कामना जागृत हो जाती है। स्त्रीवेद गोबर की आग के समान होता 
है, जो अन्दर ही अन्दर सदा बना रहता है। “२-पुरुषवेद'-जिसके 
उदय से पुरुष को स्त्री की इच्छा होती है। जैसे कफ के प्रकोप से 
खट्टी चीज खाने को मन करता है, वंसे पुरुषवेद से स्त्री की लालसा 
जागृत होती है । पुरुषवेद जंगल की भ्रर्नि के समान होता है जो एक 
दम भड़क उठता है झ्नौर फिर जल्दी शान्त हो जाता है। “३-नपुसक- 
वेद”-जिस के उदय से स्त्री श्रौर पुरुष दोनों की इच्छा होती है । जंसे 
पित्त और कफ के उदय से स्नान करने की अ्भिलाषा उत्पन्न होती है, 
वैसे नपु सकवेद के उदय से स्त्री और पुरुष दोनों की इच्छा हो 
जाती है। यह बडे भारी नगर के दाह के समान होता है, जां तेज 
और स्थायी दोनों तरह का होता है । पुरुषवेद, स्त्रीवेद और नपु सक- 
बेद में उत्तरोत्तर वेदना की श्रधिकता होती है । “४-हास्थ' “जिस के 
कारण जीव सकारण या अकारर हंसने लगता है। '५-रति'-जिसके 
उदय से जीव की सचित्त या अचित्त बाह्य पदार्थों में अरुचि उत्पन्न 
हो । “>-भय!-जिसके उदय से जीव को वास्तव में किसी प्रकार का 
भय न होने पर भी इहलोक और परलोक आदि सात प्रकार का भय 


४ ह०६१: 


उत्पन्न होता है [साए प्रकार का मय इस 'प्रकर' है'*१-इहलीकः 
भय/'--प्रपनी ही जाति के प्राणी से डरना । जैसे-भनुध्य का मनुष्य सै 
देव का देव से, तियंञ्च का तियेज्च से और नरकी का त्ाशुकी क्षे 
डरना, '२-परलोकभय'-दूसरी जाति वाले से डरना, ज॑से भ्नुष्य का 


तिर॑ञ्च या देव से भ्रथवा तियेज्च का देव यां म॑नुंष्य से डरना | /३- 
ग्रादानभय -घन की रक्षा के लिएं चोर ग्रादि से डरना, “४-अकस्माद- 
भय'-बिना किसी बाह्य कारण सेडरना । “५-वेदसभय'-पीड़ा से 
डरना-६-कर णभय '-मरने से डरना और ७-अश्लोकसय -अ्रपकीर्ति- 
से डरना| ५-शोक”-जिसके उदय से शोक और रुदत आदि हो 


भ्रौर “£-जुगुप्सा''-जिसके उदंय से घृणा उत्पन्न हो, । 
सोहनोय कर्म कंसे बान्धा जाता है ?- 

ऊपर की पंक्तियों में कर्मों के सेनापति मोहनीय कर्म के हंवरूप 
का दिग्‌-दर्शन कराया गया है । इस के-दर्शन, भ्ौर चारित्र ग्रे दो मूल- 
भेद हैं। दशेन के तीन तथा चारित्र के २५ [१६ कषाय और € नो- 
कषाय ] ये सव मिलाकर २८ भेद बन जाते हैं + इस तरह सोहनीय 
कर्म की २८ उत्तरप्रकृतियां मानी जाती हैं। झब यहां यह प्रश्न उपस्थित 
होता है कि मोहनीय कर्म कैसे वान्धा जाता है ? इस प्रइत का समा- 
धान करता हुआ जैन-दर्शन कहता है कि मोहनीय कर्म ६ काररों से 
बान्चा जाता है। जैसे कि-“१-तीव्रक्रोध'-अत्यधिक क्रोध करना। 
प्रतिक्षण क्रोध की ज्वालाओं में जलते रहना, “२-तीव्रमान'-प्रत्यधिक, 
अहंकार करना, सर्वदा मान के घोड़े पर सवार रहना, '३-तीक्न-माया -- 
प्रत्यधिक बकवृत्ति रखना, सदा दूसरों को घोखा देने की भावना 
बनाए रखना, “४-तोन्न लोभ''--अत्यधिक लालच करना, किसी की 
गरदन भी काटनी पडे तो भी संकोच न करना, किन्तु धन की लालसा 
पूर्ण करने की चेष्टा करते रहना, “५-तीव्रदर्शनमोहनीय-दक्षन- 
मोहनीय के प्रभाव की अधिकता का होना भौर “६-तीव-चारित-भोह- 
नीय '-चारित्र-मोहनीय के प्रभाव की श्रधिकता का होना + यह 


चारित्र-मोहनीय शब्द से नोकधायमोहनीय का ग्रहण करना अ्ध्ीष्ट 


: कैणजई : 
है, इंधोफि सीकर कोध, मान, माया भौर लोम से कपायमोहनीय का 
अहत हो दी जाता है । 


सहामोहनीय के ३० फारण-- 

मोहनीय कर्म के ६ बन्यकरेणों के कऊबर निर्देश कर दिया गया 
है, किन्तु शास्त्रकारों ने मोहनीय कर्म के अन्‍्ध के तीस स्थान भी बताए 
हैं। इन का सेवन करने वालों के प्रध्यवसाय श्रत्यन्त तौत्र एवं क्र होते 
हैं, जिन पर इन का प्रयोग किया जाता है, उन के परिणाम भी तीत्र 
वेदनादि कारणों से ग्रत्यन्त संक्लिष्ट एवं महामोह उत्पन्न करने वाले 
हो जाते हैं. इस कारण इन स्थानों का कर्त्ता अपने कार्य के अनुरूप 
ही सकड़ों भव तक दुःख देने वाले महामोह रूप कर्म बान्धता है इसी- 
लिए ये महामोहनीय के तीस स्थान कहलाते हैं । वे ये हैं-- 


१-जो जीव त्रस्त प्राणियों को पानी में डुबो-डुबो कर मारता है, 
वह महामोहनीय कर्म का बन्ध करता है। इसी प्रकार २-ताक, मुख 
झादि इन्द्रिय-दारों को हाथ से ढक कर, द्वास रोक कर जीवों को 
मारना, ३-बाड़े झादि स्थानों में प्राणियों को घेर कर चारों ओर से 
अग्नि जला देना, उसके धुए से दम घोट कर निर्देयता-पूवेंक मारना, 
४-किसी का सर काट देना, ५-मस्तक पर गीला चमड़ा बान्ध कर 
निर्देयता पूर्वक मारना, ६-पथिकों को विह्टास में लाकर तथा निर्जन 
स्थान में ले जाकर उन को मारना और इस हत्याकाण्ड से प्रसन्न 
होना, ७-गुप्तरीति से अनाचार का सेवन करना श्रौर कपट-पूर्वक 
उसे छिपाना, प्रन्‍नों के भूठे उत्तर देना, सूत्रों के वास्तविक अर्थ 
छिपाकर आगमविरुद्ध भ्रप्रासंगिक श्रर्थ करना, ८-निर्दोष व्यक्ति को 
दोषी बनाना, अपना पाप दूसरे के सिर मढ़ देना, €-जनसमृह में 
मिश्र भाषा [थोड़ा सत्य और बहुत भूठ | बोलना, कलह को शान्त 
न होने देना, १०-मन्त्री का राज्यलक्ष्मी को विनष्ट करता, राजा को 
अधिकार-च्युत कर के स्वयं राज्य का उपभोग करना, राज्य अधि- 
कारियों में भेद डाल देना, ११-बालब्रह्मचारी न होने पर भी झपने 
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को बासब्रह्यचारी कहना, १२-मैचुत् से निदुतत न होने पर भरी अपने 
का बरह्मवारी कहना, १३-जिस राजा झ्ादि के अहारे से जोवन का 
अऋवन खड़ा हुआ है, उसो की जढ़ काटना, जिस राजा के प्राथय से 
आजीविका चलती है, उसको हानि पहुंचाना, १४-जिस की कृपा से 
असमर्थ व्यक्ति समर्थ बना है, उस समर्थ व्यक्ति का झपने प्रपकारी 
के उपकार को भूल जाना, उसके प्रति दें रखना, उस की सुख- 
सुविधा में विष्न डालना, १५-सबका पालन करने वाले, ग्रहस्वामी, 
सेनापति, राजा, कलाचाये या धर्माचाय को हत्या कर देना, इन के 
आश्वित व्यक्तियों को निराश्रित बना डालना, १६-देस के नायक या 
व्यापारियों के नेता की हिसा करना, १७-जैसे समुद्र में गिरे व्यक्तियों 
को द्वीप आधार होता है, वैसे बहुत से प्राणियों के लिए द्वीप को 
तरह जो शभ्राघार-भूत है या रक्षक है, उस की हत्या कर देना, १५- 
साधु को जबद॑स्ती धर्म से गिराना, १६-सर्वज्ष की कल्पना भूठी है, 
इस तरह अनन्त ज्ञान के धारक जिन-देव का अवर्णवाद बोलना, २०- 
शर्म के प्रति द्ेष रखना, उसकी बुराई करना, लोगों को धर्म से विमुख 
करना, २१-जिस आ्राचारय, उपाध्याय से ज्ञान और विनय का शिक्षण 
ग्रहण किया है, उनकी निन्‍दा करना, कृतध्न बनना, २२-जिन भ्राक्षार्य 
आदि गुरुजनों से ज्ञान प्राप्त किया है, अभिमानवश उनकी सेवा न 
करना, २३-बहुश्रुत [बहुत से शास्त्रों का ज्ञाता] व होने पर भी 
अपने को वहु-शन्रुत प्रकट करना, आत्मइलाघा के लिए अपनी भूठी 
प्रशंसा करना, २४-तपस्वी न होने पर भी अपने झापको तपस्वी कहना, 
२५-आचार्य, उपाध्याय के बीमार होने पर समर्थ होते हुए उन की 
सेवा न करना, जब मैं बीमार था, इन लोगों ने मेरी सेवा नहीं की 
थी, ऐसा सोच कर सेवा से बचने के लिए छल व कपट करना, २६- 
हिसाजनक दास्त्रों का तथा कामोत्पांदक विकथाओं का बार-बार 
प्रयोग करना, कलह बढ़ाना, २७-अपनी प्रशंसा ने लिए या दूसरों को 
सित्र बनाने के लिए भ्रधाभिक, हिंसायुक्त क्शीकरणा का प्रयोग करना, 
२८-विषय-भावनाओं के चिन्तन में ही सदा लगे रहना, विषयोपभोग 
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से कभी तुप्त'क होना, /२६-बैभोनिक देवों की ख़ड्धि, बैल, वीर्य ब्रादि 
को अभावे बतलाना और उने का अवर्णवस्‍्द- बोलना और ३०५-फूजार 
प्राष्तिः के लिछे, वेभामिक भ्रादि देवों का दक्ष तन्‍्होने पर भी “ये मुझे 
दिखाईदेतें है”” ऐसा/मिथ्या-माषाण करना । इन सबब धातों से महाँ- 
मोहनीम कर्म का बन्ध होता है, 'और इस कर्म कै/कारण जीच सत्तर- 
कोटा-कोटि सागरोप॑म जैसे लंम्बे' काल के लिए ससार में दुःखोमोग 
करता रहता है। ' ढ़ 
सोहनीय कर्म भोगा फंसे जाता है.?-... 

मोहनीय कर्म का वन्ध कैसे. पड़ता है ? यह्‌ ऊपर बता जा चुका 
है, भव प्रश्न उपस्थित होता है कि यह कर्म जीव को अपना झुस्रतान 
कंसे करवाता हूँ ? इस प्रशन का समाधान करता हुझा जैन-दर्शन 
कहता हूँ कि मोहनीय कर्म का अ्नुभाव-फल पांच प्रकार का होता है- 
जैंसेकि  १-सम्यकत्व-भोहनीय' सुम्यक्त्व का प्राप्त न करना, '२-मिथ्या- 
त्व-मोहनीय'-तत्त्वों का अयथार्थे श्रद्धान होना, '३-सम्यक्त्व-मिथ्यात्व- 
मोहनीय'-तात्तविक श्रद्धान का डाॉवाडोल होना. “४-कषायमोहनीय- 
क्रोध आदि कषायो का उत्पन्न होना, और “५-नोकषायमोहनीय- 
हास्य आदि नोकषायों को पेदा होना । इस से स्पष्ट हो जाता है कि 
मोहनीय कर्म की २८ जो उत्तरप्रकृतिया है, उन २८ प्रकारों से ही जीव 
को अपने फल का यह भुगतान करवा डालता है। भ्र्थात्‌ सम्यक्त्व- 
मोहनीय के उदय से क्षायिक सस्यकत्व का घात होता है, मिथ्यात्व- 
मोहनीय से देव, गुरु, धर्म के प्रति विपरीत श्रद्धान होता है। मिश्रमोह- 
तीय का उदय जीव के तात्त्विक श्रद्धान को डॉवॉडोल कर देता है । 
कवाय-मोहनीय के उदय से अलन्‍्तानुन्धी अप्रत्याख्यान, प्रत्याख्याना- 
वरण और संज्क्लन रूप क्रोध, मान, माद्या और लोभ की उत्पत्ति 
होती है। पुरुषकेद-मोहनीय, स्त्रीवेद-मोहनीय झौर नपु सकवेद-मोह- 
नीय से कमद्ा: स्त्रीवेद, पुरुषवेद और नपुसकवेद जाग उठता है। 
हास्य-मोहनीय .के उदय स्रे हास्य का, रत्तिममोहनीय से रति का, 
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अरत्ति-मोहनीय से भरति का, भय-मोहतीय से भय का, शोक-मोहनीय 
के उदय से शोक का, और जुगुप्सा-मोहनीय कर्म के उदय से जुगुप्सा 
का प्रादुर्भाव होता है। इस तरह मोहनीय कमे भ्रपनी-अपनो प्रकृति 
के भ्रनुसार जीव को अपने फल का झ्ुगतान कराता रहता है । 
मोहनोय एक भयंकर कर्म है- 

ज्ञानावरणीय भादि श्राठ कर्मों में मोहनीय कर्म को एक बड़ा भयंकर्रा 
कर्म माना गया है, जेसे सेनापति सेना का मालिक होता है, वैसे ही 
यह कर्मों की सेता का अ्धि-तायक माना जाता है । जब तक इस कस 
पर नियन्त्रण न कर लिया जाए तब तक केवलज्ञान के द्वार खुल नहीं 
सकते । मोह को जीते बिना हजारों वर्ष की तपः:साधना भी उ्यर्ध 
बन जाती है । मोहनीय कर्म के कारण ही श्री बाहुबली जी महाराज 
घोर-तपस्वी होने पर भी केवल ज्ञान के महा-मन्दिर में प्रविष्ट नहीं 
हो सके, भगवान महावीर के प्रधान शिष्य श्री इन्द्रभूति जी गौतम 
मोह के कारण ही भगवान महावीर के जीवन-काल में केवल-ज्ञागी 
नहीं बन सके । मोहनीय कर्म की भयंकरता को अभिव्यक्त करने के 
लिए पनेकों उदाहरण प्रस्तुत किए जा सकते हैं परन्तु अधिक विस्तार 
में न जाकर संक्षेप भें इतना निवेदन कर देना ही पर्याप्त है कि मोह- 
नीय कर्म का सेनापति जीतना बड़ा मुइकिल है, भौर इसपर जब काबू 
पा लिया जाता है तब संसार की समस्त समस्याएं समाहित हो 
। जाती हैं। भश्रत्त: हम सब का सर्वश्रधान यही कतंव्य बनता है कि भोहं- 
नीय कर्म पर विजय प्राप्त करने के लिए जिन कारणों से इसकी 
उत्पत्ति होती है, उनसे सदा बचते रहें । कहा भी है-- 


मोह कर्म सब से बड़ा, देवे दुःख महान, 
'ज्ञानमुनी' जो तोड़ दे, पाये पद निर्वाण। 


आयुष्कर्म 


कर्म भ्राठ होते हैं, इनमें पांचवां आयुष्कर्म है, जिस के कारण जीव 
भवविशेष में, नियत शरीर में नियत काल तक रुका रहे, वह भायु- 
ध्कमं होता है। इस कर्म के प्रभाव से ही आत्मा शरीर में श्रवस्थित 
रहती है, जब ग्रायुष्कर्म समाप्त हो जाता है, तब आ्रात्मा इस शरीर 
को छोड़ देती है। जीवन और मृत्यु के हृदय आयुष्कर्म के कारण ही 
दिखाई देते हैं । जब आयुप्कम का उदय होता है, तब जीवन का 
अस्तित्व दृष्टिगोचर होता है, दुनिया आबाद हो जाती है, और जब 
यह कम अपनी माया समेट लेता है, श्रात्मा से पृथक हो जाता है तो 
व्यक्ति का स्वर्ण जैसा शरीर भी मिट्टी का ढेला बन जाता है, सब 
खेल समाप्त हो जाते हैं। भ्रायुष्कम की समाप्ति होते देर नहीं लगती, 
मनुष्य किसी भी दशा में बेठा हो, अपना समय पूर्ण हो जाने पर 
आयुष्कर्म इसे छोड़ कर भाग जाता है। मनुष्य चाहे भोजन कर रहा 
हो, हाथ में ग्रास हो, इस की समाप्ति पर ग्रास हाथ में ही रह जाता 
है, भौर जीवन-लीला समाप्त हो जाती है। फगवाड़े की घटना है, 
एक व्यक्ति घर शआ्राता है, पत्नी से पानी मांगता है, पत्नी पानी 
लेकर भ्राती है, परन्तु पानी पीने वाला पानी आने से पहले ही 
चल देता है। नया-शहर की बात है। पति ने पत्नी से कहा--चाय 
तरगार कर के लाझो, इतने मैं महामंत्र नवकार की माला कर छेता 
हू । चाय तैयार कर के जब पत्नी पति के पास आती है, तब क्‍या 
देखती है ? पतिदेव के हाथ में माला है, समाधि में बैठे हैं, परन्तु 
भ्रात्मदेव प्रस्थान कर चुके हैं। ऐसी एक नहीं भनेकों घटनाए' देखने 
को मिलती हैं, जिन से यह स्पष्ट हो जाता है, कि जब यह श्रायुष्कर्म 
समाप्त होने पर आता है तो दुनिया की कोई शक्ति इसे रोक नहीं 
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सकती, बड़े -बढ़े मन्त्रवादी, यन्त्रवादी भौर तस्ववादी भी इस का पार 
नहीं पा सके, बड़े से बड़े डाक्टर यहां बेबस हो जाते हैं। 
आयु के दो प्रकार-... 


श्रायु दो प्रकार की होती है, १-प्रपव्तनीय और २-अनपवर्तनीय । 
बाह्य शस्त्र भ्रादि निमित्त पाकर जो झायु स्थिति पूर्ण होने से पहले 
ही शीक्षता से भोग ली जाती है, वह भ्रपवत्त नीय आयु है तथा जो 
आयु झपनी पूरी स्थिति भोग कर ही समाप्त होती है, बीच में नहीं 
हूटती वह अनपवत्त नीय आयु होती है । अपवर्त नीय और अनपवर्त्त - 
नीय आयु का बन्ध स्वाभाविक नहीं पड़ता, यह परिणामों के तार- 
तम्य [ न्यूनाधिक्य के अनुसार क्रम ]पर भ्रवलम्बित है। भावी जन्म की 
आयु वर्तमान में बन्धती है । ग्रायु-बन्ध के समय यदि परिणाम भन्‍्द हों 
तो आयु का बन्ध शिथिल पड़ता है, इस कारण निमित्त मिलने पर बन्ध- 
काल की कालमर्यादा घट जाती है। इस के विपरीत, यदि प्रायुबन्ध 
के समय परिणाम तीक्र हों तो आयु का बन्ध गाढ़ होता है। बन्ध के 
गाढ़ होने से निमित्त मिलने पर भी बन्ध-काल की काल-मर्यादा कम 
नहीं होती, भर भ्रायु एक साथ नहीं भोगी जा सकती। श्रपवर्तनीय 
श्रायु सोपक्रम होती है, इसमें विष, शस्त्र प्रादि का निमित्त अवश्य 
प्राप्त होता है, और उस निमित्त को पाकर जीव नियत समय के पूर्व 
ही मर जाता है । अनपवर्तेनीय भायु सोपक्रम और निरुपक्रम दोनों 


ऋबांधी हुई भ्रायु बिना पूरी किए बीच में ही मृत्यु का हो जाना आयुभेद 
कहलाता है, यह भ्रपवत्त॑नीय भ्रायु वाले के ही होता है। इसके ७ कारण होते 
हैं। जैसेकि १-अध्यवसान--राग, स्नेह या भय रूप प्रबल मानसिक भाधात 
का होना, २-निम्ित्त--शस्त्र, दण्ड आदि का निमित्त पाकर, ३-झाहार--- 
अधिक भोजन कर लेने पर, ४-बेद्ना--भ्रॉक्ष या शुल वगेरह की अस हा वेदना 
होने पर, ५-पराधात--गढहे में मिरना! व्गरह बाह्य भाषात पा कर, ६-स्पर्श « 
साँप वर्गरह के काट लेने पर अथवा ऐसी वस्तु का स्पर्श होने चर जिस के 
छूने से शरीर में विष फैल जाएं भौर ७-सांस की गति बन्द होने पर | 
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तरह की होती है। सोपकम आयु वाले व्यक्ति को भ्रकाल-म्ृत्यु योग्य विष 
झोर शस्त्र ग्रादि का संयोग होता है, और निरुपक्रम आयु वाले को नहीं 
होता । विष भर शस्त्र आदि निमित्त का प्राप्त होना उपकम है। 
अपवतेनीय आयु भ्रघूरी ही टूट जाती है, इसलिए वहां शस्त्र आदि 
की नियमित रूप से आवश्यकता पड़ती है, भ्रनपवरत्त नीय आयु बीच 
में नहीं टूटती, उसके पूरा होते समय यदि शस्त्र ग्रादि निमित्त प्राप्त 
हो जाएं तो उसे सोपक्रम कहा जाएगा, यदि ये निमित्त प्राप्त न हों तो 
वह निरुपक्रम कहलाती है । 

अ्रपवर्तनीय भ्रायु में यदि“--नियत स्थिति से पहले ही जीव की 
मृत्यु हो जाती है--' यह मान लेते हैं तो कृतनाश, अकृतागम और 
निष्फलता इन दोषों का प्रसंग उपस्थित हो जाता है। यदि आयु के 
अवशिष्ट रहने पर जीव मर जाता है तो कृत कर्म का फल न भोगने 
से कृतनाश दोष की स्थिति बनती है, मरणयोग्य कम के न होने पर 
भी मृत्यु के श्रा जाने के कारण अकृतागम दोष बन जाता है, तथा अव- 
शिष्ट बन्धी हुई आयु का भोग न होने से निष्फलता दोष का प्रसंग आता 
है। इन दोषों से कैसे निवृत्ति हो सकती है ? इस प्रश्न का समाधान 
करता हुआा जैन-दर्शन कहता है कि भ्रपवर्तनीय आयु में बंधी हुई आयु 
का भोग न होने से जो दोष बताए जाते हैं, वे ठीक नहीं हैं, क्योंकि 
अपवतंनीय झायु में बंधी हुई श्रायु पूरी ही भोगी जाती है, बढ़ायु का 
कोई भी अंश ऐसा नहीं बचता जो न भोगा जाता हो । यह अवद्य 
है कि इसमें बन्धी हुई श्रायु कालमर्यादा के अनुसार न भोगी जाकर 
एक साथ शीघ्र ही भोग ली जाती है। भ्रपवर्तन का अर्थ है--शीघ्ष ही 
अन्तमुं हुत्त में प्रवशिष्ट कम भोग लेना । इसलिए उक्त दोषों का यहाँ 
होना संभव नहीं है। दीर्घकाल-मर्यादा वाले कर्म भ्रन्तमु हत्त में ही 
कैसे भोग लिए जाते हैं ? यह तीन दृष्टान्तों से समझिए । जैसे इकट्टी की 
हुई सूखी तृणाराशि के एक-एक भवयव को क्रमश: जलाया जाए तो 
उस तृणराशि के जलने में प्रधिक समय लगता है, परन्तु यदि उदम्री 
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तृणराशि का बन्‍्ध्र ढीला करके चारों ओर से उसमें आग लगा दी 
जाए तथा बायु भी अनुक्ल हो तो वह शीत्न ही जल जाती है। दूसंस 
उदाहरण सीजिए--एक प्रइन को हल करने के लिए एक सामान्य 
व्यक्ति गुणा भाग की लम्बी रीति का आश्रय लेता है, भोर उसी प्रश्न 
को हल करने के लिये एक गणित-शास्त्री संक्षिप्त रीति का उपयोग 
करता है। पर दोनों का उत्तर एक समान होता है । एक उदाहरण 
झौर लीजिए--एक धोया हुआ कपड़ा जल से भीगा ही इकट्ठा करके- 
रख दिया जाए तो वह बहुत देर से सूखता है श्रौर यदि उसी को 
खूब निचोड़ कर के धूप में फैला दिया जाए तो वह तत्काल सूख 
जाता है। इसी तरह अपवतंनीय आयु में शस्त्र श्रादि का निमित्त मिल- 
जाने के कारण आयुष्कम के समस्त दलिक एक साथ भोगे जाते हैं, परन्तु 
वे शीघ्रता के साथ भोग लिए जाते हैं। इसके अतिरिक्त, यह भी समझ 
लेना चाहिये कि देवता, नारकी, भ्रसंख्य वर्ष की आयू वाले तिर्य॑ञुच 
और मनुष्य, तीर्थकर, चक्रवर्ती ग्रादि उत्तम पुरुष, तथा चरमशरीरी" 
[इसी भव में मोक्ष जाने वाले] जीव भनपवत्त नीय झायु वाले होते 
हैं श्रौर शेष जीव अपवरतंनोय श्रौर अनपवत्त नीय इन दोनों प्रकार की 
आय वाले होते हैं# । 
आपयुष्कर्म के चार भेव- 

आयुष्कर्म का विवेचन करते हुए जैन-दर्शन ने उस के चार भेद 
बताए हैं। जैसे कि-१-नरकायुष्कर्म--नारकी जीवों का झायुष्कमं, 
२-तियंड्चायुष्कर्म-तियं अब जीवों का आयुष्कर्म, ३-मलुध्यायुष्कमं-मनुष्यों 
का आयुष्कर्म और ४-बेवाबुष्कमं--देवों का भ्रायुष्कमं । विदव के 
जितने भी संसारी जीव हैं उन्हें नारक, तियंज्च, मनुष्य श्रौर देव इस 
चार विभागों में बांटा गया है। तथा सभी संसारी जीव प्रायुष्कर्म से 
रो अप हैं, परिणामस्वरूप आयुष्कर्म के भी चार भेद सम्पन्न 

जाते हैं। 


अतस्वार्बसूत्र, अध्याय २ यूज श्र... 
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जैन-दर्शन की मान्यतानुसार संसारी जीवों के उत्कृष्ट ५६३ मेद 
होते हैं। नरक सात होते हैं, इन में भ्रवस्थित जीवों के पर्याप्तक और 
भ्रपर्याप्तक ये दो-दो भेद कर लेने से इन के १४ प्रकार हो जाते हैं । 
तिर्यञड्चों के ४८ भेद होते हैं। एकेन्द्रिय जीव २२ प्रकार के होते हैं । 
जैसेकि---पृथ्वीकाय, अप्काय, तेजस्काय और वायुकाय के-१-सुक्ष्म, 
२-बादर, ३-पर्याप्तक और ४-अपर्याप्तक ये चार-चार भेद होते हैं। 
वनस्पति-काय के जीव-१-सूक््म पर्याप्वक, २-सूक्ष्म भ्रपर्याप्तक, 
३-प्रत्येक पर्याप्तक, ४-प्रत्येक अ्पर्याप्तक, ५-साधारण पर्याप्तकक झौर 
६-साधारण श्रपर्याप्तक । इस तरह ६ प्रकार के होते हैं। द्वीन्द्रिय, 
श्रीन्द्रिय और चतुरिन्द्रिय इन जीवों के पर्याप्तक और अ्रपर्याप्तक ये दो- 
दो भेद होते हैं। तियच पंचेन्द्रिय जीव-१-जलचर, २-स्थलचर, ३-सेचर, 
४-उरपुर, भर ५-भुजपुर ये पांचों संज्ञी और असंज्ञी होने से दशविध, 
पुनः इनके पर्याप्तक और श्रपर्याप्तक ये दो-दो भेद कर लेने पर ३० 
प्रकार के हो जाते हैं । इस प्रकार तियेश्न्च जीवों के ४८५ भेद सम्पन्न 
होते हैं । मनुष्य तीन सौ तीन प्रकार के होते हैं। जैसेकि--१५ कमंभू- 
मिज, ३० भ्रकमंभूमिज शौर छप्पन भ्रन्तरद्वीपज ये १०१ होते हैं, इनके 
पर्याप्तक भर अपर्याप्तक ये दो-दो भेद हो जाने से ये २०२ होते हैं, इन 
२०२ में १०१ भ्रपर्याप्त सम्मूच्छिम मनुष्य मिल जाने से इन की संख्या 
३०३ हो जाती है। देव १६८ प्रकार के होते हैं। जैसेकि-१० भवनपति, 
१५ परमाधामिक, १६ व्यन्तर, १० जुम्भक, १० ज्योतिष्क, ३ किल्वि- 
षिक, € लोकान्तिक, १२ कल्पवासी, € ग्रेवेयक और ५ अनुत्तर-वेमानिक 
ये सब €६ होते हैं, इन के पर्याप्तक भर भ्रपर्याप्तक ये दो-दो भेद कर 
लेने पर इन की संख्या १९८ बन जाती है। १४ नारकी, ४८ तियंव्न्त 
३०३ मनुष्य और १६८ देव, ये सब मिल कर ५६३ #जीव-भेद बत 


कषजीयों के इन ५६३ भेदों की भ्रथंसम्बन्धी विचारणा के लिए पण्डितरत्न 
प्रव्तक श्री शुक्लचंदजी म० के हिन्दी विवेचन-सहित नव-तत्त्व का जीवतत्त्य 
देखना चाहिए । 
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जाते हैं, ये सब जीव आ्ायुध्कर्म से सहित होते हैं। नरक-गति के जीवों 
के आयुष्कर्म को नरकायष्कर्म, तियंञअ्च गति के भायुष्कर्म को तिय॑- 
उन्नायुष्कम, मनुष्यगति के आयु ष्कर्म को मनुष्यायुष्कर्म भोर देवगति के 
जीवों के श्रायुष्कर्म को देवायुष्कर्म कहा जाता है । आझ्रायुष्कर्म का 
श्रस्तित्व केवल सिद्ध जीवों में नहीं मिलता, अवहिष्ट सब जीवों में 
इस का कहीं गत्यवरोध नहीं होने पाता । 
ध्रायुवन्ध के ६ प्रकार- 

आगामी भव में उत्पन्न होने के लिए जाति और गति झ्रादि का 
बान्धना आयुवन्ध कहलाता है। इसके ६ प्रकार होते हैं। जेसेकि 
१-जाति' । एकेन्द्रिय आदि ५ जातियां होती हैं । जीव ने जिस जाति 
में पैदा होना होता है, मरने से पहले उस का बन्ध कर लेता है। 
२०“गति! । नरकादि गतियां चार होती हैं। मरने से पहले जीव 
प्राप्तव्य गति का बन्ध कर लेता है। ३-'स्थिति'। भव में ठहरने की 
जितनी काल-मर्यादा है, वह मरने से पहले जीव बान्ध लेता है 
४-“अवगाहना' । शरीर की ऊँचाई-नीचाई प्रवगाहना होती है| मरने 
से पहले जीव इस का बन्ध कर लेता है। ५-प्रदेश' । जिन-जिन 
आत्म-प्रदेशों पर जीव ने सुख दु:ख का भोग करना होता है, उस का 
बन्ध मरने से पहले हो जाता है झौर ६-भ्रनुभाग' । अनुभाग फल का 
नाम है। फल तीत्र भोगना है या तीब्त्तर या तीत्रतम या मन्द, मन्दतर 
या मन्दतम, यह सब मरने से पहले जीव बान्ध लेता है । 
शायुष्कर्म कसे बान्धा जाता है ?-.. 

कहा जा चुका है कि श्रायुष्कर्म नरकायुष्कर्म श्रादि भेदों से चार 
प्रकार का होता है। प्रघन हो सकता है कि नरकायुष्कर्म का बन्ध 
कैसे पड़ता है ? जैन-दर्शन इस प्रश्न का समाघान करता हुआ कहता 
है कि नरकायुष्कर्म चार कारणों से बान्धा जाता है। ज॑सेकि १- 


'महारम्म'-बहुत प्राणियों की हिसा हो, इस प्रकार के तीव्र परिणामों, 
से कथाय-पूर्वक प्रवृत्ति करना । उठते, बेठते, जागते-सोते, हिंसा की 
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भावना बनाए रखना। २-महापरिंग्रह -वस्तुओों पर प्रत्यन्त मूर्ज्डाभाव 
रखना । ३-'पड्चेन्द्रियवध -पठ्चेन्द्रिय जीवों की हिसा करना श्रौर 
४-मांसाहार '-मांस खाना, अण्डे चवाता। तियंञ्चायुष्कर्म कैसे बान्धा 
जाता है ? इस प्रधन का समाधान करता हुभ्ा जैन-दर्शेत कहता है 
कि तिय॑ंअ्चायुष्कर्म बन्ध के चार कारण होते हैं। जंसेकि १-माया' 
कुटिल परिणाम रखना, मन में कुछ और रखना भ्रौर बाहिर कुछ 
और दिखलाना, विषकु भ-पयोमुख की भांति ऊपर से मिठास, दिल 
से अनिष्ट चाहना, २-'माया में माया'--छल में छल करना । ३-कूठ 
बोलना' और ४-भूठे तोल तथा भूठे माप रखना-खरीदने के लिये वड़ 
झौर बेचने के लिए छोटे तोल और माप रखना। भयुष्कर्म का तीसरा 
भेद मनुष्यायुष्कमं है, इस के बन्ध के भी चार कारण होते हैं। जैसेकि 
१-प्रकति-स्वभ,व का भद्ब-सरल होना, २-स्वभाव से विनीत'-निर- 
भिमान होना, ३-दया और अनुकम्पा के भाव रखना और ४-ईर्षा, 
डाह न करना। भ्रायुष्कम के चतुर्थ भेद देवायुष्कर्म के बन्ध के भी 
चार प्रकार होते है। जैसेकि-१-'सराग-सयम' राग-सहित संयम का 
पालन करना, २-श्रावक धर्म' का पालन करना, ३-अ्रकामनिजंरा, 
अनिच्छापूर्वक विवशता या पराधीनता से कर्मो की निजरा करना, 
भाव यह है कि एक मनुष्य तप का आराधन करना नहीं चाहता, 
ब्रह्मचयं की पालना से दूर भागना चाहता है, परन्तु विवश्षता से उसे 
भूख सहन करनी पड़ती है, और ब्रह्मचयं की पालना करनी होती है। 
जैन-दर्शन कहता है कि विवशता या पराधीनता की दृष्टि से जो भी 
कष्ट भेला जाता है और उस से जो कमं-निजंरा होती है, उसे प्रकाम- 
निर्जरा कहते हैं | ४-'अज्ञान तप'-बिना सम्यग्‌ ज्ञान के जो तप किया 
जाता है। घूनी रमाना, वृक्षों के साथ अपने झ्राप को उलटा बांध देना, 
पानी में खड़े रहना, महीता-महीना भोरे में वन्‍्द रहना, काशी में 
आरे से अपने भाप को चिरवाना झादि सब बातें ग्रश्ञान-तप के 
अन्तगंत मानी जाती हैं । 


भ्श्श्ह् 


आयुष्कर्म कंसे मोगा जाता है ?-.. 

आयुष्कर्म किन कारणों से बान्धा जाता है ? यह ऊपर बताया 
जा चुका है, अब प्रइन यह उपस्थित होता है कि श्रायुष्कर्म का भुग- 
तान किस तरह होता है ” इस का समाधान करता हुआ ज॑ -र्हात 
कहता है कि यह कम जीव को भ्रपना फल चार प्रकार से प्रदान करता 
है। जैसेकि-१-नरकायुष्कर्म का जब उदय होता है तो जीव नरकगति 
को प्राप्त करता है, वहां नाना प्रकार के दु:खों का उपभोग करता है। 
२-तियंञ्चायुष्कम॑ का जब उदय होता है तो जीव पशुगति को 
उपलब्ध होता है, वहां पूवंक्ृत कर्म का शुभाशुभ फल भोगता है । ३“मनु- 
ध्यायुप्कम॑ का उदय होने पर जीव मनुष्य बनता है। मनुष्य जीवन एक 
ऐसा जंक्शन है, जहां से जोव नरक, तियंज्च मनुष्य और देव इन में 
से किसी भी लोक में जा सकता है। कृत कर्मों के अनुसार सुख और 
दुख का उपभोग करता है, श्रौर ४-देवायु ष्कर्मं का उदय होने पर जोब 
देव-दशा को प्राप्त करता है। #देवगति भोगभूमि मानी जाती है, यहां 
अधिकतया सुखों का हो चक्र चलता है, जन्मजात अ्रवधितञान की 
आप्ति के अलावा, स्वर्गीय विमान, देव, देवियां, वेक्रियशक्ति आदि 


्ल्ि नजला 


कतत्काल उत्पन्त देव चार कारणों से इच्छा करने पर भी मनुष्य-लोक 
में नही झा सकता। जंसेकि-१-तत्काल उत्पन्न देव दिव्य काम-भोगों में 
अत्यधिक मोहित झौर गृद्ध हो जाता है, श्रत: मनुष्य-भव-सम्बन्धी काम-»ोतों 
की चाह नही करता, २-वह देव देविक काम-भोगो में इतना अधिक मोहित 
हो जाता है कि उसका मनुष्य-सम्बन्धी प्रेम देविक प्रेम के रूप में परिणत हो 
जाता है। ३-वह देव---“मैं मनुष्य-लोक में जाऊँ, प्रभी जाऊँ” यह सोचने पर 
भो देविक सुखों को छोड़ नही पाता, उधर पुव॑-भव के सम्बंधी अल्पायु वाले 
होने से अपनी आयु पूर्ण कर लेते है। झौर ४-देव को मनुष्य-लोक की गन 
बुरी लगती है। मनुष्यन्लोक की गन्ष पहले, दूसरे झारे में चार सौ योजन 
और पवहिष्ट झारों में पांच सो योजन ऊपर जाती है ।--स्थानांग सूत्र 
स्थान ४, उ० ३ । 
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झनेकविध ऐश्वर्ये श्रधिगत होता है । 

ऊपर की पंक्तियों में भ्रायुष्कर्म के सम्बन्ध में चिन्तन प्रस्तुत किया 
गया है। इस से स्पष्ट हो जाता है कि इस कर्म के आधार पर स्वर्ग 
झौर नरक की दुनिया तैयार होती है, यही कर्म जीव को मनुष्य और 
पशु बनाता है। आयुष्कमं के बन्धकारणों को देखने से पता चलता 
है कि मनुष्य अपने भविष्य की स्वयं ही रचना करता है, अपने आचार 
से ही यह स्वर्गीय जगत को प्राप्त करता है, और इसी के भ्रशुभ कर्म 
इसे नरक की दुःख-ज्वालाओं में जलाते हैं। इसलिए जैन-दर्शन कहता 
है कि अयि मनुष्य ! यदि नरक की भीषरा यातनाओं से बचना चाहता 
है तो नरक के दुःखद मार्ग पर मत पांव घर, मांसाहार, पडचेन्द्रियवध 
भ्रादि हिसापूर्ण प्रवृत्तियों की छाया का भी स्पर्श मत कर, नरक-जन्य 
भीषरा दु:ख-ज्वालाशों से बचने का यही सर्वोत्तम मार्ग है। पशु-गति 
से बचने के लिए छल, फरेब, धोखा छोड़ना होगा, खाने-पीने की 
वस्तुओ्रों में मिलावट करना, वस्तु के शुद्ध रूप को बिगाड़ देना, ये सब 
झनर्थोत्पादक कार्यों से विरत रहना होगा। जैन-द्शंव कहता है कि 
भ्रयि मानव ! जीवन की वाटिका में गुरुजनों, बृद्धजनों का मान, भुक 
कर रहने की वृत्ति, हसद का परित्याग, दीनदूःखियों पर दया-भाव 
श्रादि के सुगन्धित पुष्पों को पेदा कर, जिन से तेरा अपना जीवन भी 
महक सक॑ झौर दूसरों के जीवन को भी महकाया जा सके । संक्षेप में 
झपनी बात कहें तो-- 


जगतो में श्रायुष्कमं, सब गतियों का मूल, 
“ज्ञानसुनी'' शुभ कर्म से, खिलें सुखों के फूल। 


नाम कर्स 


कहा जा चुका है कि द्रव्य कर्म के ज्ञानावरणीय झ्रादि श्राठ भेद 
होते हैं, इन में छठा नाम कर्म है। यह कर्म जीव को विभिन्‍न अ्व- 
स्थापों में परिवर्तित करता रहता है। यह कभी जीव को नारकी 
बनाता है, कभी पशु, कभी मनुष्य और कभो उसे देवता बना डालता 
है। जैसे चित्रकार प्रभेक प्रकार के रंगों से विभिन्‍न प्रकार के अच्छे 
ओर बुरे चित्र बना देता है, वैसे नाम कर्म भी जीव के भ्रच्छे भौर बुरे 
विभिन्‍न प्रकार के रूप बना डालता है। देखा जाता है कि किसी 
मनुष्य का शरीर कोयले जैसा काला भौर भद्दी आकृति वाला होता 
है, भौर कोई मनुष्य गुलाब के फूल जैसा सुन्दर भौर चित्ताकर्षक 
होता है, यह सब नाम कर्म का ही प्रभाव होता है। उत्तराष्ययन सूत्र 
के चाण्डाल-पुत्र श्री हरिकेशिबल जी महाराज के बीभत्स शरीर का 
और वेदिक-जगत के जाने-माने ऋषिवर श्री अष्टावक्र जी महाराज 
की शरीर-गत वक्रिमा का कारण नाम कर्म ही था।इसी कम के 
कारण जीवन में सुन्दरता धौर श्रसुन्दरता के दर्शन होते हैं । 
नाम कर्म के भेव-- 

जिस कम के कारण जीवन में लोगों की झोर से प्यार मिलता 
है, बिना कुछ किए कराए लोग उसे आादरास्पद मान कर चलते हैं, 
आवाज में कोयल जैसा मिठास उपलब्ध होती है, उसे नाम कर्म 
कहते हैं । इस कर्म के मूल ४२ भेद होते हैं । जेसिकि-१४ पिण्ड प्रकृतियां 
[प्रकृतियों के पिण्ड-समृह |, झााठ प्रत्येक-प्रकृतियां, त्रसदशक और 
स्थावरदशक । गति, जाति, शरीर, भप्रज्भोपाज़ु, बन्धन, संघात, संहनन, 
संस्थान, वर्ण, गन्ध, रस, स्परश, भानुपूर्वी और विहायोगति ये १४ 
पिण्ड-प्रकृतियां हैं, प्रकृतियों के समृह हैं। पराघात, उच्छवास, आतप,. 
उद्योत, अगुस्लघु, तीर्थंकर, निर्माण और आाषात ये झाठ प्रत्येक, 
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प्रकृतियां हैं। त्रस, बादर, पर्याप्त, प्रत्येक, स्थिर, शुभ, सुभग, सुस्वर, 

आदेय झौर यशःकीति ये त्रस-दशक हैं। स्थावर, सूक्ष्म, अ्रपर्याप्तक, 

साधारण, अस्थिर, अशुभ, दुर्भग, दुःस्वर, अतादेय और भअ्रयशःकीति 

हा स्थावर-दशक हैं। चोदह पिण्ड-प्रकृतियों के उत्तर भेद ६४ होते हैं। 
सेकि-- 


१-गतिनाम कर्म'-जिस कर्म के उदय से जीव को नरक आदि की 
गति की प्राप्ति होती है, वह गति-नाम कर्म होता है। गति शब्द का श्रर्थ 
है--गति नामक नाम-कर्म के उदय से प्रा-त होने वाली पर्याय । भ्रथवा 
जिस स्थान पर जीव जाते हैं, वह स्थान | गतियां-१-तरक' २-तिर्यल्च' 
३-मनुष्य”' और ४-देव' इन भेदों से चार प्रकार की होती हैं। इसी- 
लिए गति-नाम के-१-नरक-गति-नाम कर्म', २-तिय#च-गति-नाम 
कर्म, ३-मनुष्य-गति-नाम कर्म' और ४-देवगति-नाम कर्म' ये चार 
भेद हो जाते हैं। जिस नाम-कर्म के कारण जीव को नरक-गति की प्राप्ति 
हो, वह नरक-गति-नामकमं, जिस नामकर्म के कारण जीव को तिय॑ञ्च- 
गति मिले, वह तियेब्न्च-गति-नामकर्म, जिस नामकर्म के प्रभाव से 
जीव को मनुष्य-गति की उपलब्धि हो, वह मनुष्य-गति-नामकर्म 
और जिस नाम-कर्म के प्रताप से जीव को देवगति अ्रधिगत हो, वह 
देवगति-नामकर्म कहलाता है। स्थानांग सूत्र में गतिया पाच भी 
मानी गई है। चार उपयुक्त और पांचवीं सिद्धगति है। जिस क्षेत्र में 
सिद्ध भगवान विराजमान हों, वह सिद्धनति कहलाती है। सिद्धगति, 
नाम-कर्म के उदय से प्राप्त नहीं होती, क्योंकि सिद्ध जीवों के कर्मों का 
सर्वथा प्रभाव होता है। श्रत: सिद्धयति का नाम-कर्म के साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं है । 


२-जाति-नाम कर्म'-जिस कर्म के उदय से जीव एकेन्द्रिय भौर 
द्वीन्द्रिय आदि कहे जाते हैं, वह कर्म जाति-ताम कर्म कहलावा है । 
अनेक व्यक्तियों में एकता की प्रतीति कराने वाले समान धर्म को जाति 
कहले हैं। जैसे मोत्व [यायपना ] सभी विभिन्‍न वर्ण की भौधों में 
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एकता का बोध कराता है। इसी प्रकार एकेर्द्रिय जाति एक %इन्द्रिय 
(स्पर्शनिन्द्रिय) वाले जीवों में तथा द्वीन्द्रिय जाति दो इन्द्रिय [स्पर्णना 
औझौर रसना] वाले जीवों में एकता का बोध कराती है, इसलिए 
एकेन्द्रिय और द्वीन्द्रिय श्रादि जीवों के भेद भी जाति कहलाते हैं । ये 
जातियां पांच होती हैं। जेसेकि-एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरि- 
निद्रय और पज्चेन्द्रिय । पृथ्वी और जल आदि जिन स्थावर जीबों के 
केवल स्पर्शन नामक एक ही इन्द्रिय होती है, वे एकेन्द्रिव, लट, सीप, 
झलसिया आदि जिन जीवों के स्पर्शन भर रसना ये दो इन्द्रियां 
होती है, वे द्वीनिद्रय, चींटी, मकोड़ा आदि जिन जीवों के स्पर्शन, रसना 
और प्राण ये तीन इन्द्रियां पाई जाती हैं, वे भीन्द्रिय, मक्‍्खी, मच्छर, 
भंवरी और भंवर आदि जिन जीवों के स्पशेन, रसना, ध्राण और 
चक्ष॒: [नेत्र] ये चार इन्द्रियां उपलब्ध होती है, वे चतुरिन्द्रिय और 
गाय, भेंस, घोड़ा, सर्प, पक्षी, मनुष्य झ्रादि जिन जीवों के स्पर्शन, रसना, 
झ्ाण, चक्षु:ः और श्रोत्र ये पांच इन्द्रियां होती हैं वे पञ्चेन्द्रिय कहलाते 
हैं। एकेन्द्रिय आदि जातियां पांच होती है फलतः जाति-नाम कर्म भी 
पांच प्रकार का होता हैं। जैसेकि-१-'एकेन्द्रियजाति-नामकर्म” इस 
नामक के उदय से जीव एकेन्द्रिय जाति प्राप्त करता है, २-्ीन्द्रिय- 
जांतिनामकर्म -इस कम के कारण जीव द्वीनि्रिय जाति को उपलब्ध 
करता है, ३-त्रीन्द्रियजाति-नामकर्म -इस कर्म के द्वारा जीव को 
त्रीन्द्रियाति मिलती है, ४-चतुरिन्द्रियजाति-नामकर्म'-इस कर्म के 
प्रभाव से जीव चतुरिन्द्रिय बनता है और ५-'पञ्चेन्द्रिय-जाति-नामकर्म 
यह कर्म जीव को १पड्चेन्द्रिय बनाता है। 
#जिस से इन्द्र-पात्मा पहचाना जाए उसे इन्द्रिय कहते हैं. जैसे एकेन्द्रिय 

जीव स्पशनेन्द्रिय से पहचाने जाते हैं । 

१एकेन्द्रिय जीव की उत्कृष्ट अवगाहना कुछ प्रधिक हजार योजन की होती है, 
द्वीन्द्रिय की उत्कृष्ट अवगाहना १२ योजन है, त्रीम्द्रिय की उत्कृष्ट अवगाहना 
तीच कोस है, चतुरिन्द्रिय की उत्कृष्ट अवगाहना चार कोस है, भर पण्चेन्द्रिय 
की उत्कृष्ट अवगाहना हजार योजन है।--प्रशाघरना सूत्र पद २४३, उड्ेक्षक २॥ 


वे देश्क : 


३-झरीर-ताम कर्म' । जिस कर्म के उदय से जीव भौदारिक 
आादि शरीर प्राप्त करता है, उसे शरीर-नाम कर्म कहते हैं। जो 
उत्पत्ति समय से लेकर प्रतिक्षण जीर्ण-शीर्ण होता रहता है, भ्रथवा 
शरीर-नाम कर्म के उदय से जो उत्पन्न होता है, वह शरीर है। शरीर 
पांच होते हैं। जैसेकि-झदारिक', वेक्रिय', 'आहंरक', 'तैजस” और 
'कार्मण' । उदार-प्रधान या स्थुल पुरगलों से बना हुआ शरीर झौदा- 
रिक है। तीर्थंकर, गणधर आदि महापुरुषों का शरीर प्रधान-उत्तम 
पुदूगलों से बना होता है जबकि सर्वसाधारण जीवों का शरीर स्थूल 
झौर जसार पुदुगलों से । श्रथवा अन्य शरीरों की अपेक्षा अवस्थित रूप 


से जो शरीर बड़ परिमाण वाला हो वह औदारिक है। वनस्पति-काय 
का औदारिक शरीर १ हजार योजेन की अवस्थित अवगाहना वाला 


होता है, भ्रन्य सभी शरीरों की अ्रवस्थित श्रवगाहना इस से कम होती 
है | वैक्रिय शक्ति वाला भले ही लाख योजन का शरीर बना सकता है, 
परन्तु वह उसकी श्रनवस्थित अवगाहना है, भवधारणीय वेक़िय 
शरीर की भ्रवगाहना तो पांच सौ धनुष से अधिक नहीं होती । श्रथवा 
मांस, रुधिर और भ्रस्थि से बना हुआ शरीर औदारिक कहलाता है। 
जिस शरीर से विविध या विशिष्ट प्रकार की क्रियाएं होती हैं, वह 
वैक्रिय शरीर है । इस शरीर वाला व्यक्ति अनेक रूप धारण कर सकता 
है। छोटा, बड़ा, हृह्य, भ्रहृदय, पृथ्वी पर चलने योग्य और आकाश 
भें चलने योग्य इस प्रकार भ्रमेक रूप बना सकता है। वेक्रिय शरीर 
के-आऔपपातिक' और “लब्धिप्रत्यय” ये दो भेद होते हैं। जन्म से 
मिलने वाला वैक्रिय-शरीर औपपातिक भ्रौर तपस्या आ्रादि श्रध्यात्म 
झनुष्ठानों द्वारा प्राप्त होने वाला वैक्रिय-शरीर लब्धिप्रत्यय होता है । 
ओऔपपातिक-वैक्रिय-शरीर देव और नारकी का होता है, जबकि 
लब्धिप्रत्यय वेक्रिय शरीर मनुष्यों और तिर्यञ्चों में पाया जाता है। 
प्राणि-दया, तीर्थंकर भगवान का ऋद्धि-दशेन, तथा संशयनिवारण 
भादि प्रयोजनों से चौदह पूर्वंधारी मुनि महाविदेह क्षेत्र में विराजमान 
तीर्थंकर भगवान के समीप भेजने के लिए लब्धि-विशेष से प्रति विशुद्ध 
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इफंटिक के समान एक हाथ का जो पुतला निकालते हैं, वह प्राह्यरक- 
दरीर है। उक्त प्रयोजनों के सिद्ध हो जाने पर वे मुनिराज इस शरीर 
को छोड़ देते हैं। तेज:पुद्गलों से बना हुआ शरीर तेजस है । प्राणियों 
के शरीर में जो उष्णता है, झ्राहर का पाचन होता है, यह इसी 
शरीर के कारण है। तपविशेष से प्राप्त तैजस-लब्धि का कारण भी 
यही शरीर होता है | कर्मों से बना हुआ शरीर कार्मण कहलाता है । 
पांचों शरीरों के इस क्रम का कारण यह है कि श्रागे-प्रागे के शरीर 
पिछले शरीर की श्रपेक्षा अधिक प्रदेश वाले होते हैं, और परिमाणा 
में सृक्ष्मतर हैं। तैजस और कार्मण शरीर सभी संसारी जीवों में 
पाया जाता है, मृत्यु के बाद भी ये जीव के साथ रहते हैं। शरीर 
चांच होते हैं, फलत: शरीर-नाम कर्म भी पाँच प्रकार का होता है। 
जैसेकि-१-ओदारिक-शा री र-नाम कम “-वह कर्म जिस के कारण जीव 
को ओऔदारिक शरीर मिलता है, २-'बैक्रिय-श री र-ताम कर्म-इस कर्म 
के द्वारा जीव वेक्रिय-शरीर को प्राप्त करता है। ३-आहारक-शरीर- 
नाम कमं'-जो कर्म आहारक शरीर की प्राप्ति में निमित्त बनता है, 
४-तैजस-शरीर-नाम कर्म '-तेजस-दरीर को प्राप्त कराने वाला नाम- 
कम और ५०“कार्मण शरीर-नाम कर्म -इस कर्म के द्वारा जीव कार्मण- 
शरीर की उपलब्धि करता है। 

४-/अज्जपाजुनामकर्म “जिस कम के उदय से जोव के अज्भू 
और उपाजु के आ्राकार में पुदूगलों का परिणमन होता है उसे भ्रद्भो- 
पाज्ुनामकर्म कहते हैं । औदारिक, वैक्रिय और अश्राह्दरक शरीर के 
ही भ्ज़ु भोर उपाज् होते हैं, अतः इन शरीरों के भेद से भ्द्भोपाज़- 
नामकर्म के तीन भेद होते हैं। जैसे कि-१-“प्रौदारिक-अ गोपा जु-नास- 
कर्म “इस कम के उदय से औदारिक-शरीर-रूप-परिणत पुद्गलों से' 
अगोपांगरूप भ्रवयव बनते हैं। २-वैक्रिय श्रगोपांगनामकर्म'--इस 
कर्म के उदय से वेक्रियशरीररखूप--परिणत पुद्गलों से श्र गोपांगरूप 
अवयव बनते हैं। और ३-“आहारक-अ गोपांग-नामकर्म इस कमे के 
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उदय से आाहारक-दारीर-हूप-परिणत पूदृगलों से क्ष गोपागरूप अवयबद 
बनते हैं । 

५-बन्धचन-नामकर्म जिस प्रकार लाख, गोंद भ्रादि चिकने पदार्थों 
से दो बस्तुए' ग्रापस में जोड़ दी जाती हैं, उसी प्रकार जिस नामकर्म 
से प्रथम ग्रहण किए हुए शरीर-पुद्गलों के साथ वर्तमान में अहण 
किए जाने वाले शरीर-पुदूगल परस्पर बन्धन को प्राप्त होते हैं, वह 
अन्धननामकर्म कहा जाता है। बन्धन-नामकर्म के पांच भेद होते हैं । 
जैसे कि-“१-ओऔदारिक-द री र-बन्धन-नामकर्म इस कम के उदय से 
पूब॑ंग्रहीत एवं गृह्ममाणा [वतंमान में ग्रहण किये जाने वाले] औदा- 
रिक पुदुगलों का परस्पर व तैजस, कार्मण शरीर-पुदूगलों के साथ 
सम्बन्ध होता है। “२--वैक्रिय-शरीर-बन्धन-नामकर्म '-इस कर्म के 
उदय से पूर्व-गृहीत एवं ग्रह्ममाण वेक्रिय पुद्गलों का परस्पर व तैजस- 
कार्मण-शरीर के पुदगलों के साथ सम्बन्ध होता है। ३-/'श्राह्रक- 
शरीर-बन्धन-तासकर्म ”-इस कम के उदय से पूव॑ग्रहीत एवं ग्रह्ममाण 
झाहारक पुृद्गलों का परस्पर एवं तैजस-कार्मण शरीर के पुद्गलों के 
साथ सम्बन्ध होता है। ४--तैजस-शरीर-बन्धन-नामकर्म “इस कर्म 
के उदय से पूव॑ंगृहीत एवं गृह्ममाण तेजस पुद्गलों का परस्पर एवं 
कार्मणशरी र पुद्गलों के साथ सम्बन्ध होता है। और ५-कार्मण-शरीर- 
ब्रन्धन-नामकर्म “इस कमे के उदय से पूव॑ग्रहीत एवं गृह्ममाण कमे- 
पुदगलों का परस्पर सम्बन्ध होता है । 

६-संघातनाकमं-पूव गृुहीत औदारिक शरीर आदि पुद्गलों का 
शुहामाए झदारिक आ्रादि पुद्गलों के साथ सम्बन्ध होना बन्ध है । 
परन्तु यह बन्ध तभी हो सकता है जबकि वे पुदूगल एकत्रित हो कर 
सन्निहित हों । संघात-नामकर्म का यही कार्य है कि यह ग्रहीत और 
शृद्यमाण शरीर-पुद्गलों को परस्पर सन्निहित करके व्यवस्था से स्था- 
पित्त करता है, इसके बाद बन्धन-नयमकर्म से वे सम्बद्ध हो जाते हैं । 
खैसे दरान्ती से इधर-उधर बिखरी हुई घास इकट्ठी की जा कर व्यव- 
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स्थित की जाती है, तभी बाद में वह गट्ट के रूप में बान्धी जाती है 
ऐसे ही जिस कर्म के उदय से गृहयमाण नवीन शरीर-पुद्गल पूर्बगृहीत 
झरीर-पुदूगलों के समीप व्यवस्थापूर्वक स्थापित किए जाते हैं उसे 
संघात-नामकर्म कहा जाता है । इसके पांच भेद हैं। जैसेकि-“१-आऔदा- 
रिक-दशरीर-संघात-नामकर्म ” “ २--वेक्रियशरी र-संघातनामकर्म “/ ३- 
आहारक-झरीर-संघात-नामकर्म ” “४-तेजस-शरोर-संघात-तामकर्म 
और “५--काम्मण-शरीर-संघात-तामकर्म” । जिस कर्म के उदय से शऔदा- 
रिक शरीरके रूप से परिणत पूरबंन्गृहीत एवं गृह्ममाण पुद्गलों का 
परस्पर सान्निध्य हो श्रर्थात्‌ एकत्रित हो कर वे एक दूसरे के साथ 
व्यवस्थापूर्वक भ्रवस्थित हों वह औदारिक-श री र-संघात-नामकर्म होता 
है। इसी प्रकार जिस कर्म के द्वारा वैक्रिय-श रीर-रूप से परिणत पूर्ब॑- 
गृहीत एवं गृह्ममाण पुदूगलों का परस्पर सान्निध्य हो वह वेक्रिय- 
शरीर-संघातनाम-कर्म कहलाता है। इसी भांति आहारक-शरीर- 
संधात-नामकर्म, तैजस-शरीर-संघात-नतामकर्म श्रौर का्मंणशरीर- 
सघात-तामकर्म के सम्बन्ध में भी समझ लेना चाहिए । 


“9-संहनन-नामकर्म ” जिस कम के उदय से वत्ष-ऋषभ-नाराच 
आादि संहनन प्राप्त होते हैं वह संहनन-तामकर्म॑ होता है। हड्डियों की 
रचना-विशेष को संहनन कहते हैं। इस के ६ भेद होते हैं। जैसेकि-- 
“१-वजषंभनाराच-संहनन”” वज्ञ कील का नाम है, ऋषभ वेष्टनपट्ट 
श्ौर नाराच दोनों शोर के मर्कटबन्ध को कहते हैं। जिस संहनन में 
दोनों श्रोर से मकंटबन्ध द्वारा जुड़ी हुई दो हड्डिओं पर तीसरी पट्ठ की 
भ्राकृति वाली हड्डी का चारों और से वेष्टन हो और जिसमें तीनों 
हड्डियों को भेदने वाली वज्ञ नामक हड्डी की कील लग रही हो उसे 
वज्षभनाराच-संहनन कहते हैं। “२-ऋषभ-नाराचसंहनन” जिस 
संहनन में दोनों ओर से मकंटबन्ध द्वारा जुड़ी हुई दो हड्डियों पर 
तीसरी पट्ट की आकृति वाली हड्डी का चारों भोर से वेष्ठन हो 
परन्तु तीनों हड्डियों का भेदन करने वाली वज्ञ नामक हड्डी की 
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कील न लग रही हो वह ऋषभ-नाराच-संहनन कहलाता है। “३- 
नाराच-संहनन” इस संहनन में दोनों श्रोर से म्कट-बन्ध द्वारा जुड़ी 
हुई हडिडयाँ हों, परन्तु इनके चारों भ्रोर वेष्टनपटट और वद्धनामक 
कील न हो वह नाराच-संहनन है । “४-अ्रधंनाराचसंहनन'-वह 
संहनन जिस में एक श्रोर तो मकटबन्ध हो श्रौर दूसरी ओर कील हो । 
५-कीलिका-संहनन-वह संहनन जिस में हड्डियां केवल कील से जुड़ी 
हुई हों । और “६-सेवात्तेक-संहनन”” वह संहनन जिसमें हड्डियाँ 
पर्यन्त भाग में एक दूसरे का स्पर्श करती हुई रहती हैं तथा सदा 
चिकने पदार्थों के प्रयोग एवं तैलादि की मालिश की भश्रपेक्षा रखती 
हैं । संहनन ६प्रकार के होते हैं, फलत: संहनन-नामकर्म भी ६ प्रकार का 
होता है। जैसे कि-/ १--वज्षभनाराच-संहनन-नामकर्म वह नामकर्म॑ 
जिसके द्वारा वज्नरषभनाराच-संहनन की प्राप्ति होती है। “२-ऋषभ- 
नाराचसंहनन-नामकर्म /-इस नामकर्म से ऋषभनाराच-संहनन की 
प्राप्ति होती है। “३-नाराचसंहनन-नामकर्म '-जो नामकर्म नाराच- 
संहनन की प्राप्ति का कारण होता है। “४--अ्रधंनाराचसंहनन-नाम- 
कर्म -वह नामकर्म जो अधंनाराच-संहनन प्राप्त कराता है।“५-- 
कीलिका-संहनन-नामकर्म जिस नामकर्म के प्रभाव से कीलिका-संह- 
नन उपलब्ध होता है, और “६-सेवार्त्तक-संहनन-नामकर्म '-वह नाम- 
कर्म जिस के द्वारा जीव को सेवात्तंक-संहनन मिलता है। 


“६-संस्थाननामकर्म --जिस कर्म के प्रताप से जीव को समचतुरत्र 
आदि संस्थानों की प्राप्ति होती है, उसे संस्थाननामकमं कहते हैं । 
शरीर के आकार को संस्थान कहते हैं। इसके ६ भेद होते हैं। जैसेकि- 
“१--समचतुरस्न-संस्थान' । सम का भ्रथ॑ है-समान। चतुर_ चार और 
ग्रस्त कोण को कहते हैं। पालथी मार कर बैठने पर जिस शरीर के 
चारों कोण समान हों, दोनों जानुओं का भ्रन्तर, वाम स्कन्‍्ध झौर 
दक्षिणजानु का अन्तर, दक्षिण स्कन्‍्ध और वाम जानु का अन्तर 
समान हो उसे समचतुरक्त-संस्थान कहते हैं। या सामुद्रिक झास्त्र के 


॥ बेर३: 


झनुसार जिस शरीर के सम्पूर्ण भ्वयव ठीक प्रमाण वाले हों उसे सम- 
चतुरस्न-संस्थान कहा जाता है। “२-न्यग्रोषपरिमण्डलसंस्थान''-- 
न्यग्रोध वटबृक्ष का नाम है, जैसे वटदृक्ष ऊपर के भाग में फैला हुआ 
होता है भ्रौर नीचे के भाग में संकुचित, उसी प्रकार जिस शरीर में 
नाभि के ऊपर का भाग विस्तार वाला भश्रर्थात्‌-श्षास्त्र के प्रनुसार 
उचित प्रमाण वाला हो और नीचे का भाग हीन भवयव' वाला हो 
उसे न्यग्रोषपरिमण्डल संस्थान कहते हैं। “३-सादिसंस्थान''-यहाँ 
सादि शब्द का अर्थ नाभि से नीचे के भाग का है। जिस दगरीर में 
नाभि के नाचे का भाग पूर्ण शौर ऊपर का भाग हीन हो वह सादि- 
संस्थान कहलाता है, कहीं पर सादि-संस्थान के स्थान पर “साची- 
संस्थान” भी लिखा है । साची शाल्मली वृक्ष का नाम है । शाल्मली 
वृक्ष का धड़ जैसा पृष्ट होता है, वैसा ऊपर का भाग नहीं होता । 
श्रतः जिस शरीर में नाभि के नीचे का भाग परिपूर्ण होता है और 
ऊपर का भाग हीन होता है वह साचीसंस्थान है। “४--कुब्जसंस्थान” 
जिस शरीर में हाथ, पैर, सिर, गरदन श्रादि भ्रवयव ठीक हों परन्तु 
छाती, पेट आदि श्रवयव टेढ़े हों उसे कुब्जसंस्थान कहा जाता है। 
“५-वामन-संस्थान”--जिस शरीर में छाती, पेट और पीठ आदि प्रव- 
यव पूर्ण हों, परन्तु हाथ और पांव आदि अवयव छोटे हों उसे वामन# 
संस्थान कहते हैं और “६-हुण्डक-सस्थान'-जिस शरीर के समस्त 
अवयव बेढ़ब हों, एक भी अवयव शास्त्रोक्त प्रमाण के अनुसार न हो, 
बह हुण्डकसंस्थान होता है। संस्थान ६ प्रकार के होते हैं, फलतः 
संस्थाननामकर्म भी ६ प्रकार का ही होता है। जैसे कि-“१-समच- 
तुरह्न-संस्थान-नामकर्म/--इस नामकर्म के उदय से समचतुरत्न नामक 
संस्थान की प्राप्ति होती है “२-न्वग्रोष-परिमण्डल-संस्थान-तामकर्म- 
जिस कम के प्रताप से जीव को न्याग्रोधषपरिमण्डल नामक संस्थान 
की उपलब्धि हो, “३-सादिसंस्थाननामकमे-जिस कर्म से जीव को 
सादिसंस्थान मिलता है, “४-कुन्जसंस्थान-नामकर्म “-जो कर्म जीन को 


४ ३५४५ 
कुब्ज तामक संस्थान प्राप्त कराता है। ५-“वामनसंस्थान-नामकम''- 


बह नामकर्म जो जीव को वामनसंस्थान की प्राप्ति करवाता है। और 


“६-हुण्डक-संस्थाननामकर्म “-वह कर्म जो जीव को हुण्डकर्सस्थान 
वाला बनाता है। 


“६ -वर्णनामकर्म जिस कर्म के उदय से जीव का शरीर कृष्ण 
आदि वर्णों वाला बनता है, इसे वर्ण-नामकर्म कहते हैं। कृष्ण और 
नील आदि वर्ण #पांच होते हैं, फलतः वर्णनामकर्म भी पांच प्रकार 
का होता है। जैसे कि-/१-कष्णवर्णनाम इस नामकर्म के कारण 
जीव का शरीर कोयले जैसा काला होता है। “२--नीलवर्णनामकर्म '- 
इस कम से जीव का शरीर तोते के पंख जैसा हरा होता है। “३- 
लोहित-वर्ण-नामकर्म ''--इस कर के उदय से जीव का शरीर सिन्धूर 
जैसा लाल होता है, “४-हारिद्ववर्णनामकर्म '--इस कम से जीव का 
शरीर हल्दी जैसा पीला होता है। और ५--“श्वेतवर्ण-नामकर्म '-- 
इस कर्म के उदय से जीव का शरीर शंख जैसा सफेद होता है । 

“१ ०--गन्धनामकर्म जिस कर्म के उदय से शरीर की अच्छी 
या बुरी गन्ध होती है, उसे गन्धनामकर्म कहते हैं । इस के “१-सुरभि- 
गन्ध-नामकरममं”'- और “२-दुरभिगन्ध-नामकमं” ये दो भेद होते हैं। 
जिस कर्म के उदय से जीव के शरीर की कपूर, कस्तूरी झ्रादि पदार्थों 
' जैसी सुगन्ध होती है, वह सुरभिगन्ध-नामकर्म होता है, और जिस 

कर्म के उदय से जीव के शरीर की गन्ध बुरी होती है, उसे दुरभिगन्ध- 
नाम कर्म कहते हैं। 

११-'रस-नामकर्म' जिस कर्म के उदय से जीव का शरीर तीक्ष्ण 
आदि रसों वाला होता है. उसे रसनामकर्म कहते हैं। रस पांच 
होते हैं, फलत: रसनामकर्म के भी पांच भेद होते हैं। जेसेकि--१-- 
तिक्तर-नाम-कर्म-इस कर्म के कारण जीव के दारीर का रस सोंठ 
और काली मिरच जेसा चरचरा होता है। २--कटुरस-मामकर्म -- 


$# मूलरूप से तो वर्स पांच ही होते हैं किन्तु इन के भ्रतिरिक्त अन्य 
बर भी होते हैं जो इन्हीं के संयोग से बन जाते हैं । 
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इस कर्म से जीव के शरीर का रस तोम या चरायते जैसा कड़वा. 
होता है। ३--कवायरस--नामकर्म--इस कर्म के कारण जोव के 
शरीर का रस धाँवले या बहेड़े जेसे कसायला होता है, ४--प्रम्तरस- 
नामकर्म--इस कर्म से जीव के शरीर का रस नींनू, इमली जंया 
खट्टा होता है। धौर ५--“मधुररस-तामकम?---इस कर्म से जीव के 
शरीर का रस गन्ने जेसा मीठा होता है । रसों के श्ंयोग से प्रन्य 
रस भी बनाएं जा सकते हैं किन्तु मूलरूप से रस पांच ही होते हैं, 
इसीलिए रसनाम-कर्म के पांच ही भेद होते हैं, अधिक नहीं । 

१२--स्पर्शनामकर्म' --जिस कमे के उदय से शरीर में कोमल 
भौर रूक्ष भादि स्पर्श उत्पन्न होते हैं उसे स्पर्शनामकर्म कहते हैं। 
स्पर्श भ्राठ होते हैं, परिणामस्वरूप स्पशंनामकर्मे भी भ्राठ प्रकार 
का होता है। जेसे कि-१--गुरुस्पश-नामकर्म'--इस कर्म के उदय 
से जीव का शरीर लोहे जैत्षा भारी होता है । २-'लघुस्पर्श-तामकर्म' 
इस कम के उदय में जीव का शरीर भ्राक की रूई जेसा हलका होता 
है। ३--मृदुस्परश नामकर्म--इस कर्म के उदय से जीव का शरीर 
मक्खन जैसा कोमल होता है। ४--'कर्कशस्पशेनाम-कर्म'--दस कर्म 
के उदय से जीव का शरीर ककंश, खुरदरा होता है। ५--शो तस्पर्श- 
तामकर्म'--इस कर्म के उदय से जीव का दरीर कमलदण्ड जैसा 
ठण्डा होता है । ६--उष्णस्पर्श नामक -- इस कर्म के उदय से जीव 
का शरीर भगित जैसा गरम होता है। ७--स्निग्धस्पशंता म-कर्म -- 
इस कम से जीव का शरीर घृत के समान चिकना होता है. और 
८--रूक्षस्पर्शनामकर्म--इस कर्म के उदय से जीव का शरीर राख के 
समान रूखा होता है । 


१३--आनुपूर्वीनामकर्म'--जिस कर्म के उदय से जीव विग्रहगति 
से अपने उत्पत्तिस्थान पर पहुंचता है उसे आनुपूर्वीनामकर्म कहते 
हैं। भानुपूर्वी-नामकर्म के लिए नासा-रज्जु का दुष्टान्स दिया.जाता 
है। जेसे इधर-उधर भठकता हुप्ता बेल तासारज्जु के द्वारा दृष्ट स्वान' 
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पक्ष ले जाया बाता है। इसी प्रकार जोव जब समणेंजी से जाने 
लगता है तब स्‍ानापूर्वी-मामकर्म द्वारा विश्रेणी में रहे हुए उतत्ति- 
स्थान पद पहुंचाया जाता है, यदि उत्पत्तिस्थान समश्रेणी में हो तो 
वहां ध्रानुपूर्वी-नामकर्म का उदय नहीं होता, वक्रमाति में ही इसका 
उदय हो पाता है। गति के नरकादि चार भेद होते हैं, फलतः 
आलनुपूर्वीन्‍नतामकर्म के भी चार भेद हो जाते हैं। जेंसेकि--१---'न २« 
कानुपूर्वी-नामकर्म'--इस कर्म के कारण समश्रेणी में चलता हुआ 
जीव विश्रेणी में भवस्थित अपने उत्पत्तिस्थान नरक-गति को प्राप्त 
करता है। २--तियंञ्चानुपूर्वी-नामकर्म -- इस कर्म के उदय से सम- 
श्रेणी में चलता हुआ जीव विश्रेषी में प्रवस्थित भपने उत्पत्तिस्थान 
तिर्यअन्च-गति को प्राप्त करता है। ३-- मनुष्यानुपूर्वी-तामकर्म -- 
इस कर्म से समश्रेणी में चलता हुप्रा जीव विश्रेणी में भ्रवस्थित 
मनुष्यगति को उपलब्ध करता है भोर ४--देवानुपुर्वीनामकर्म -- 
इस कर्म से समश्रेणी में प्रस्थित जीव विश्रेणी में भ्रवस्थित भपने 
उत्तत्तिस्थान देवगति को सम्प्राष्त करता है । 


१४--'विहायोगति-तामकमें--जिस कर्म के उदय से जीव की 
गति [गमनक्रिया ]हाथी या बैल के समान शुभ भथवा ऊंट या गधे 
के समान अशुभ होती है, उसे विहायोगति-नामकर्म कहते हैं । इसके 
१०शुभ-विहायोगवि-नामकर्म' भौर २-“अशुभ-विहायोगति-नामकर्म' 
ये दो भेद होते हैं। जिस कम के उदय से जीव की गति हाथी या 
हंस के समान शुभ हो वह शुभविहायोगति-तामकर्म और जिस कर्म 
के छदय से जीव की गति ऊट या गधे के समान पशुभ हो वह 
झशुमविहायोगति-नामकर्म कहलाता है । 

ऊपर की पंक्तियों में १४ पिण्डप्रक्ृतियों के उत्तर-भेदों का निर्देश 
किया गया है! । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि गति ४, जाति ५,शरीर 
५, अज़ोपाज़ ३, बन्धन ५, संघात ५, संहनन ६, संस्थान ६, वर्ण 
५, पन्ध २. रस ४, स्पर्श ८, भानुपुर्वी ४ धौर विहायोगति २, ये 


* है३७ ॥ 


शव मिलाकर ६१ भेद सम्पन्न होतत; हैं। इसके अतिरिक्त, यह ज 
भमझ लेना चाहिये कि एक क्षरीर के पुदयलों के साथ उसी शरीर के 
पुदुगलों के बन्ध की जपेक्षा से बन्धन-नामकर्म के ५ भेद बताए गए 
हैं परन्तु एक शरीर के साथ ज॑से उसी शरीर के पुद्यलों का बन्ध 
होता है, बैसे दूसरे शरीरों के पुदूगलों का भी बन्ध पाया जाता है, 
इस अपेक्षा से बन्धननामकर्म के १५ भेद बन जाते हैं।वे भेद इस 
प्रकार हैं-- 


१--भौदा रिक-औदा रिक-बन्धन-तामकमे इस कर्म के उदय 
से पूर्वगृहीत भौदारिक पुदूगलों के साथ ग्रहण किए जाने वाले 
झ्रौदारिक पुद्गलों का सम्बन्ध जुड़ता है। २--'भौदा रिक-तेजस- 
बन्ध्रननामकर्म/--इस कम से पूवंगृहीत भ्रौदारिक पुदुगलों के साथ 
ग्रहण किए जाने वाले तैजस पुद्गलों का सम्बन्ध जुड़ता है। ३-- 
'प्रौदारिक-का्म ण-बन्धन-ना मकर्म--इस कम से पूर्वगृहीत औदारिक 
पुद्गलों के साथ गृह्ममाण कार्मणशरीर के पुद्गलों के साथ सम्बन्ध 
जुड़ता है | ४--वेक्रिय-वेक्रिय-बन्धननामकमम --इस कर्म से पूर्व- 
गृहीत वेक्रियपुद्गलों के साथ गृह्ममाण वेकिग्रपुदूगलों का सम्बन्ध 
जुड़ता है ५--'बैक्रिय-त॑जस-बन्धन-नामकर्म - इस कर्म से पृर्वयृहीत 
वेक्रिय-पुद्गलों के साथ गृह्ममाण तेजसपुदुगलों का सम्बन्ध जुड़ता 
है। ६--वैक्िय-कार्मण-बन्धत-नामकर्म '--इस कम से गृहीत वैक्रिय- 
दारीर के पुदूगलों के साथ गृह्ममाण कार्मण शरीर के पुद्गलों का 
संबंध जुड़ता है । ७--“आाहारक-अहारक-बन्ध ननासकर्म'--इस कर्म 
से गृहीत भाहा रक-शरीर के पुद्गलों के साथ गृह्ममाण भाहा रक-शरी र 
के पुद्गलों का सम्बन्ध जुड़ता है।८-- भ्राहरक-तैजस-बन्धन- 
नामकम'-- इस कर्म से पूवंगृहीत श्राह्मरक-पुदूगलों के साथ गृह्ममाण 
तेजस-पुद्गलों का सम्बन्ध जुड़ता है । ६--'भ्राहा रक-कार्भण-बन्धन- 
नोमकर्म'--इस कम से पूर्व गृद्दीत आहारक-पुद्गलों के साथ गृह्ममाण 
कामण-पुदुगलों का सम्बन्ध जड़ता है ।१०--ओऔदारिक-तैजस- 
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कार्मेण-बन्धतनामकर्म --इस कर्म के उदय से प्‌वेबृहीत औदारिक 
प्रुदूनलों के साथ अहण किए जाने वाले तेजस भर कार्मण शरीर के 
पुदगलों का सम्बन्ध जुड़ता है। ११--वैक्रिय-ते जस-कार्म ण-बन्धत- 
मासकम/--इस कर्म के उदय से पूवंगहीत वैक्रिय--शरीर के पुद्गलों 
के साथ गृह्मगाण तेजस और कार्मण शरीर के पुदुगुलों का 
सम्बन्ध जुड़ता है। १९--आहा रक-तैजस-कार्म ण-बन्धनना मकर -- 
इस कर्म से पूव-गृहीत भाहारक शरीर के पुद्गलों के साथ तेजस- 
और कार्मण शरीर के पुद्गलों का सम्बन्ध जुडता है॥ १३-- तैजस- 
तेजस-बन्धन-नामकर्म'--इस कमे से पूर्व॑गृहोत तेजस छशरीर के 
पुदूगलों के साथ गृह्ममाण तैजस दारीर के पुद्गलों का सम्बन्ध 
जुड़ता है। १४--तैजस-कार्मण-बन्धन-तामकर्म -- इस कर्म से पु्वे- 
गृहीत तेजस-शरीर के पुद्गलों के साथ गृहममाण कार्मण-पुदुगलों का 
सम्बन्ध जुड़ता है। और १५--“कार्म ण-का मंण-बन्धननामक्म--इसे 
कर्म के उदय से पूर्वगृहीत कार्मण शरीर के पुद्गलों के साथ ग्रहण किए 
जाने वाले का्मंण शरीर के पुद्गलों का सम्बन्ध जुडता है यहां । एक 
बात भौर समझ लेनो चाहिए कि औदारिक, वेक्रिय भ्ौर झाहारक 
शरोरों के पुद्गलों का भ्रापस में सम्बन्ध नहीं होता, क्योंकि इन का 
आपस में कोई मेल नहीं है, इसलिए इनका सम्बन्ध कराने वाले 
नामकर्म भी नही हैं इस तरह वन्धन-तामकर्म के १४ भेद मान 
लेने पर पिण्डप्रकृतियों के १० उत्त र-भेद और बढ़ जाते हैं । 


आठ प्रत्येक-प्रकृतियां-. 

१४ पिण्डप्रकृतियों के उत्तरभेदों का वर्णत ऊपर किया जा चुका है । 
झब शआ्राठ प्रत्येक प्रकृतियों का वर्णन किया जा रहा है। ज॑ंसे कि १-- 
'पराधाततासकर्म--इस कर्म के उदय से जीव बलवानों के लिये भी 
भजेय होता है । २-- उच्छवासना मकर्म'--इस कर्म के उदय से जीव 
हवासोच्छबास नामक लब्धि से युक्त होता है । बाहिर की वायु को 
नासिका द्वारा प्रन्दर खींचना ध्यास है, प्रौर शरीर के स्‍भन्दर की 
वायु को नासिका के द्वारा बाहुर निकालना उच्छवास है । इन दोनों 
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क्रियामों को सम्पन्न करने को शक्ति जीव उच्छवा त-नामे-कम से 
प्राप्त करता है। ३--'आतपनामकर्म' । इस कर्म से जोव का शरीर 
स्वयं उष्ण न होकर भी उष्ण प्रकाश करता है| सूर्यमण्डल के बाहर 
एकेन्द्रिय पृथ्वीकाय के जोवों का शरीर ठण्डा होता है परन्तु आव- 
पनाम कर्म के उदय से वे उष्ण प्रकाश करते हैं। सूयमण्डल के 
बाहर एकेन्द्रिय पृथ्वीकाय से जीवों के सिवाय अन्य जीवों के झातप- 
नामकर्म का उदय नहीं होता | भ्रग्तिकाय का शरीर भो उठष्ण 
प्रकाश करता है । परन्तु वहां आतपनामकर्म का उदय नहीं समझना 
चाहिये। उष्णस्पर्शनामकर्म के उदय से उन का झ्वरीर उष्ण होता 
है भ्ौर लोहित-वर्णनामकर्म के उदय से प्रकाश करता है। ४-- 
'उद्योतनामकर्म ' --इस कर्म के उदय से जीव का शरीर छीतल प्रकाश 
फेलाता है। लब्धिधारी मुनि जब वंक्रिय-शरीर घारण करते हैं । 
तथा देव जब अपने मूलणरीर की अपेक्षा उत्तरवेक्रिय-शरोर धारण 
करते हैं, उस समय उन के शरीर से शीतल प्रकाश निकलता है। 
यह उद्योतनामकर्म के उदय से सममभना चाहिए। इसी तरह चन्द्र, 
नक्षत्र और तारामण्डल के पृथ्वोकायिक जीवों के शरीर से जो 
शोतल प्रकाश निकलता है, रत्न तथा श्रकाशवाली प्रोषधियां जो 
शीतल प्रकाश प्रदान कर हैं, यह सब' उद्योतनामकर्म के फलस्वरूप हो' 
सम्पन्न होता है। ५--“अगुरुलघुनामकर्म'-- इस कम के उदय से जीव 
का शरीर न भारी होता है भौर न हलका ही होता है ' भाव यह है कि 
जीवों का शरीर न इतना भारी होता है कि संभाला ही न जा सके 
झोर न इतना हलका कि हवा से उड़ जाए किन्तु अगुरुलघु परिणाम 
वाला होता है | यह प्रगुदलघुनामकर्म का ही फल समझना चाहिए। 
६--तीथैक रनामकर्म --'इस कर्म से जीव तीर्थंकर पद पाता है । 
७-- निर्माणनामकर्म'--इस कर्म से जोव के भद्भ भौर उपाजू यथा- 


स्थान व्यवस्थित होते हैं। यह कर्म कारीगर के तुल्य होता हैं । जँसे 
कारीगर भूति में हाथ, पांव झादि भ्रवयवों को उचित स्थान पर 
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यना देता है। वेंसे यह कर्म भी झरीर के मवयवों को धपने-अपने 
नियत स्थान पर ध्यवस्थित करता है, जैसे मकके आदि के दाने एक 
ही पंक्ति में व्यवस्थित होतें हैं, वेसे यह नामकर्म शारीरिक अवयवों 
की यथास्थान रचना करता है। ८-- उपधात-नाम कर्म'--इस कर्मे 
के उदय से जीव भपने ही भ्रवयवों से स्वयं क्लेश पाता है । जैसे-प्रति 
जिद्ठा, चोर-दान्त, छठी अंगुली सरीखे भ्रवयवों से उनके स्वामी! को! 
कष्ट होता है । यह भाबाल-वृद्ध प्रसिद्ध है । 

अस-द्षक की १० प्रकृतियो-- 

१-- असनामकर्म--जिस कर्म के उदय से जीवों को त्रसकाय की 
प्राप्ति होती हो वह त्रसनामकर्म कहलाता है । जो जीव सर्दी और 
गरमी से प्रपना संरक्षण-बचाव करने के लिए एक स्थान से दूसरे 
स्थान पर जा सकते हैं, चल तथा फिर सकते हैं व श्रस कहलाते हैं । 
ह्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय और पश्चेन्द्रिय ये सब जीव त्रस 
माने जाते हैं। २-- बादरनाकर्म--इस कर्म से जीव बादर होते हैं ॥ 
जो चक्षु का विषय हो वह बादर कहलाता है किन्तु यहां बादर का 
यह अर्थ भ्रभीष्ट नहीं है। क्योंकि प्रत्येक-पृथ्वीकाय प्रादि का शरोर 
बादर होते हुये भी भांखों से नहीं देखा जाता, यह प्रकृति जीव- 
विपाकिनी है भौर जीवों में बादर-परिणाम उत्पन्न करती है। 
इस का दारोर पर इतना असर श्रवव्य होता है कि बहुत से जीवों 
का समुदाय दृष्टिगोचर हो जाता है। जिन्हें इस कर्म का उदय नहीं 
होता, ऐसे सूक्ष्म जीव समुदाय-दद्या में भी दिखाई नहीं देते । ३-- 
पर्याप्तवा मकमं --इस कर्म के उदय से जीव अपने योग्य पर्याप्तियों 
से युक्त होते हैं। पर्याप्तियों का स्वरूप पीछे पृष्ठ २२१ पर लिखा 
जा चुका है। मृत्यु के बाद जब जीव पेदा होता है तो उत्पत्तिस्थान 
में पहुंच कर कार्मण-शरीर के द्वारा यथायोग्य सभी पर्याप्तियों को 
बनाना प्रारम्भ कर देता है॥ झौदारिक-शरीरधारी जोबके भ्राहा र- 
पर्याप्ति एक समय में भौर क्षेष पर्माप्तियां भन्तमु हूत्त में क्रमश: पूर्ण 
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होती है। वेकरिय-स् री रारो-जोब के तरीर पर्याप्त पूर्ण होने में धन्तमु 
हते लथता है भौर भन्‍्य पर्याप्तियाँ एक समय में पूर्ण हो जाती हैं । 
४-- प्रत्येकनामकर्म -इस कर्म के उदय से जोव में पृथक-पृथक शरीर 
होता है। ५-स्थिरनाम” इस कर्म के उदय से दाम्त. हड्डी, ग्रीवा भादि 
शरीर के प्रवयव स्थिर-निश्चल होते हैं। ६-- शुभनामफर्म --हस 
कम के उदय से नाभि से ऊपर के भवयव शुभ होते हैं। सिर भ्रादि 
शरीर के भ्रवयवों का स्पर्श पाने पर किसी भी व्यक्ति को श्रप्रीति 
नहीं होती है, जैसेकि पाँव के स्पर्श से होती है । यही नाभि से ऊपर 
के अवयवों का शुभत्व समझना चाहिए । ७--शुभनामकमं'--इस 
कम के उदय से जीव किसी प्रकार का उपकार किए बिना था किसी 
तरह के सम्बन्ध बिना भी सब का प्रीतिपात्न होता है। ६८--'सुरुव र- 
नामकर्म'--इस कर्म से जीव का स्वर मधुर शौर प्रीतिकारी होता 
है। ६-'प्रादेयनामकरर्म'--इस कर्म से जीव का वचन सर्वमान्य होता 
है। १०--यशःकीतिनामकर्म'--इस कम के उदय से जीव संसार 
में यश भौर कीति प्राप्त करता है। किसी एक दिशा में जो ख्याति 
या प्रशंसा होती है वह कीर्ति है और सब दिशाशरों में जो व्यातिया 
प्रशंसा होती है वह यश है। भ्थवा दान,त्तप आदि से जो नाम 
होता है वह कीति है और पराक्रम -वीरता से जो नाम फेलता है उसे 
यश कहते हैं । 
स्थावरदशक की १० प्रकृतियां-- 
१--स्थावरनामकर्म--इस करे के उदय से जीव स्थिर रहते हे, 

सर्दी-गर्मी भादि से बचने का उपाय नहीं कर सकते। पृथ्वोकाय 
प्रपृकाय, तेजस्काय, वायुकाय झौर वनस्पतिकाय ये सब स्थावर जीव 
हैं। तेजस्काय भौर वायुकाय के जीवों में स्वाभाविक गति तो” 
द्वोती है किस्तु द्वीन्द्रिय प्रादि त्रस जीवों की तरह सर्दी-गर्मी से 
बचने की विशिष्ट गति उनमें नहीं पाई जाती । २. 'सुक्ष्मनामकर्म'- 
इस कर्म के उदय से जीव को सूक्ष्म-चक्ष्‌ से भग्राह्म शरीब 
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की ब्राप्ति होती है, सृंदम शरीर न किसो वस्तु से रोका जाता 
है झौर न वह स्वयं किसी वस्तु को रोकता है। इस कर्म के 
उदय से समुदाय-दक्षा में रहे हुए भी सूक्ष्म आ्राणी दिखाई नहीं देते । 
इस नामकम वाले जीव पाँच स्थावर ही हैं शोर सारे लोकाकाश में 
व्याप्त हैं। ३-- प्रपर्याप्ततामकर्म --इस कर्म के उदय से जोव 
अपने योग्य पर्याप्लियां पुर्ण नहीं कर पाते । भ्रपर्याप्त जीव दो प्रकार 
के होते हैं -१-'लब्धि-प्रपर्याप्त---जो जीव प्रपनी पर्याप्तियाँ पूर्ण किए 
बिना हो मरते हैं। ये जीव भाहा र, शरीर धोर इन्द्रिय ये तीन पर्या- 
प्तियाँ तो पूर्ण करके ही मरते हैं । क्योंकि इन्हें पूर्ण किए बिना जीव 
झागामी भव की श्रायु नहीं बान्ध सकता। २--करणप्रपर्थाप्त-- 
'जिन्होंने अपनी पर्याप्तियाँ भ्रभी पूर्ण नहीं की हैं किन्तु भविष्य में करने 
वाले हैं। ४--'साधारणनामकमे'-- इस कर्म के उदय से अनन्त 
जीवों का एक ही शरोर होता है। ५--अस्थिरनामकर्म --इस कर्से 
के उदय से कान, भौंह और जीभ भादि अवयव अस्थिर-अचपल होते हैं। 
६-“भ्शुभनामकर्म --- इस कर्म के उदय से नाभि से नोचे के पाँव 
शझ्रादि भ्रवयव भ्रशुभ होते हैं। ७-दुर्भगनामकर्म' इस कर्म के उदय से 
उपकारी होते हुए या सम्बन्धी होते हुए भी जीव लोगों को शअ्रप्रिय 
लगता है | ५-- दुःस्वरनामकर्म -इस कर्म के उदयसे जीव का स्वर 
ककंश, सुनने में प्रप्रिय लगता है। €--'भ्रनादेयनाम कर्म-इस कर्म से 
जीव का वचन युक्तियुक्त होते हुए भी ग्राह्म नहों होता | औौर 
१०--अयद कीतिनामकर्म--इस कर्म के उदय से जीव को संसार 
में अपयश भौर भपकीति की प्राप्ति होती है॥। 
इस तरह नामकर्म की ६४५ पिण्डप्रकृतियाँ, ८ प्रत्येक प्रकृतियाँ, १० 
श्रसदशक और १० स्थावरदशक ये सब मिलाकर €३ प्रकृतियाँ बन 
जातो हैं। इनमें बन्धन-नामक्रम की १० प्रकृतियाँ श्रौर संकलित कर 
ली जाएं तो नामकर्म को १०३ प्रकृतियां हो जाती हैं। यदि बच्चन 
झौर संघात नामकर्म की १० प्रकृतियों का समावेश शरीर-नामकर्मो 
'की प्रकृतियों में कर लिया जाए तथा वर्ण, गन्ध, रस भौर स्पदों की 


शेड: 

३२० अ्रकृतियाँ न मिन कर सामान्‍य रूप से चार प्रकृतियाँ ही मन 
ली जाएं तो बन्ध की पपेक्षा से नामकर्म की ६७ प्रकृतियाँ ही रह 
जाती हैं। क्योंकि वर्ण, गन्ध, रस झौर स्पर्श प्रादि की एक समय में 
एक ही प्रकृति बन्धती है। 

तामकर्म शुभ भौर भ्रशुभ इन भेदों से दो प्रकार का भी होता 
है | शुभ नाम की ३७ प्रकृतियाँ मानी जाती हैं। जेसेकि--- १--गति-- 
माम-कर्म के-- मनुष्यगति और देवगति ये दो भेंद, २-धरी रनामकर्म 
के ओऔदा रिक, वैक्रिय और आहारक आदि पाँचों भेद, ३-जातिनाकर्म 
का संजी- पण्चेन्द्रिय एक भेद, ४-अज़ोपाज़ु--नामकर्म के-- भौदा« 
रिक-भज्जोपा ज्भू, वेक्रिय-शरी र-अज्भोपाज़ू और भाह/ रक-दा री र-ध्ंगो- 
पांग ये तीन भेद, ५--संहनननामकर्म का वज्र्ष भना राचसंहनन यह 
एक भेद, ६--संस्थान--नामकर्म का समचतुरख्रसंस्थान नामक 
यह एक भेद, ७-वर्णनाम-कर्म का एक भेद शुभवर्ण-नाभ 
कर्म, ८-रसनामकर्म काएक भेद शुभरस--नाम-कर्म,९--गन्ध-- 
नामकर्म का एक भेद--शुभगन्ध, १०--स्पशनामकर्म का एक भेद 
शुभस्पर्द, ११--भानु पूर्वीना मकम के--देवानुपूर्वी भ्रौर मनुष्यानुपूर्यी 
ये दो भेद, १२-विहायोगति-तामकर्म का एक भेद,--शुभचाल, 
१३--प्रत्येकनामकम की सात प्रकृतियाँ, उसे कि १--पराधात्त, 
२--उच्छवास, ३--भातप, ४--उद्योत, ५--अगुश्लघु, ६ -निर्माण 
झौर ७--तीथंकर। तथा १४-त्र सदशक की १०--प्रकृतियाँ । ये सब 
मिलकर ३७ प्रकृतियाँ होती हैं। भशुभनामकर्म की ३४ प्रकृतियाँ 
पाई जाती हैं, वे इस प्रकार हैं -- 

१--गतिनामकर्म के नरक, और तियंडरूच ये दो भेद, २--जाति- 
नामकर्म के-एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय त्रीनिद्रिय प्र चतुरिन्द्रिय ये चार भेद, 
३--संहनननामकर्म के वज्मष मना राचसंहनत को छोड़कर शेष ५ भेद 
४--संस्थान-नामकर्म के समचतुरस्न-संस्धान को छोड़कर शेष ४५ 
भेद, ५--वर्णनामकर्म का भ्शुभवर्ण नामक एक भेद, ६--गन्धनाभ 
कर्म का पस्शुभगन्‍्ध तामक एक भेद, ७. -रसनासकर्म का अशुभरस 
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सामक एक भेद, ८--स्पशेनामकर्म का अशुभस्पर्श नामक एक भेद, 
६-आरानुपुर्वीताय-कर्म के नरक और ति्ंड्च ये दो भेद, १०-- 
विहायोगति-नामकर्म का एक भेद-अशुभ चाल, ११--उपधांस- 
नामकर्म का एक भेद-उपघात, १२--स्थावर-दक्षक के १० भेद । 
बे सब मिलाकर ३४ भेद होते हैं। शुभनामकर्म के ३७ भौर प्रशुभ- 
नामकर्म के ३४ ये सब मिलाकर ७१ भेद बनते हैं। किन्तु बन्घन- 
नामकर्म के ५ मेंद, संघाततामकर्म के ५ भेद, वर्णनामकर्म के ५ भेद, 
गन्धनामकर्म के दो भेद, रसनामकर्म के ५ भेद, झौर स्पर्शनामकर्म के 
८ भेद, इन ३७ भेदों में से वर्णादि-नामकर्मों के श्राठ भेद [चार शुभ 
और चार भशुभ ] निकाल देने पर २२ भेद छक्षेष रह जाते हैं। 
पहले ७१ भेदों में ये २२ भेद मिल जाने पर इनकी संख्या €३ हो 
जाती है। 
तासकर्स कंसे बान्धा जाता है -.. 
ऊपर की पंक्तियों में बताया जा चुका है कि नामकर्म शुभ भौर 
अशुभ इन भेदों से दो प्रकार का होता है, भोर इसके उत्त र-भेद 
१०३ बनते हैं, परन्तु भ्रव यहां एक प्रश्न यह उपस्थित होता है कि 
झुभनामकर्म भौर भदुभनामकर्म कंसे बान्धा जाता है ? इस प्रश्न 
का समाधान करता हुआ जेनदशन कहता है कि शुभनामकर्म चार 
कारणों से वान्धा जाता है | जैसेकि--१--काया की सरलता" 
काया के द्वारा कोई कपटपूर्ण प्रवृत्ति न करना, २--भाषा की 
सरलता” बोलते समय कपट का आश्रयण न करना, ३--भाव को 
सरलता“-भावना को छलकपट से दूर रखना भौर ४-भविसंवाद- 
नयोग-कहना कुछ और करना कुछ इस प्रकार का व्यापार विसंवा- 
चनयोग कहलाता है, इस का प्रभाव ध्र्थात्‌ मन, वचन, काया में 
एकता का होता भविसंवादनयोग होता है। भगवतीसूत्र के टीका- 
कार मन, वचन, झोर काया की सरलता तथा अविसंवादनयोग में 
इतना ही अन्तर बतलाते हैं कि मत, वचन, और काया की धरखता 
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अर्वक्षानकालीन होती है और अविसंबादसयो ग वर्श मान भौर अतोत- 
'कास की अपेक्षा से है । बृहतहिन्दोकोषकार विश्तंवाद छब्द के» 
"झूठा कथन, धोखा, प्रतिज्ञा भंग करना, निराश करना-/ भादि पर्थे 
'करते हैं। यदि प्रविसंवादत को अविसंवाद का समाना्थंक सातकर 
चलें तो यह “अतिज्ञा भंग न करना, सत्य बोलता, निराश न करना 
'तथा किसी को धोखा न देना” इन प्रथाँ का भी बोधक हो जाता है। 
प्राकृतशब्दमहार्णव-कोषकार विसंवादना का प्रथें-असत्य कथन भी 
'करते हैं, फलतः भबिसंवादन का “सत्यकथन” यह झ्र्थ भी कोष- 
सम्मत ही समझता चाहिये । तत्त्वार्यसूत्र में पण्डित सुखलाल जी 
विसंवाद का भर्थ-प्रन्यथा प्रवृत्ति कराना या दो स्नेहियों के बीच 
भेद डालना ।” ऐसा करते हैं। कर्म-प्रन्थ में-” शुभनामकर्म को १-- 
सरल'--मायारहित, जिस का मन-वाणी-शरीर का व्यापार एक 
जैसा हो, तथा २--गौरवरहित'--ऋषट्धि, रस भोर साता इन गोरवों 
से रहित, जीव बांधता है“--ऐसा लिखा है। 
शुभनामकर्म के अन्तर्गत तीयंकरनामकर्म भी है, तीर्थंकरयोत्र 
बान्धने के २० बोल माने जाते हैं। वे इस प्रकार हैं---१-७---भ रिहृन्त 
सिद्ध, प्रवचन, गुरु, स्थविर, बहुश्रुत भौदर तपस्वी इन सब में भक्ति 
रखना, इनके गुणों का कीर्तन करना, इनकी सेवा करना, ८६-- 
निरन्तर ज्ञान में उपयोग रखना, ६-निरतिवार सम्यक्त्व धारण 
करना, १०--भवतिचार दोष न लगाते हुए ज्ञानादि विनय का सेवन 
करना, ११- निर्दोष झ्ावदक क्रियाएं करना, १२--मूलगुणों भौर 
उत्तरगुणों में प्तिचार न लगाना, १३--सदा सम्वेग--भाव धौर 
शुभ ध्यान में लगे रहना, १४--१प करना, १५*-सुपात्रदान देना, 
१६--ददा प्रकार की * वेयावुत्य करना १७-गुरुदेव झादि को 





$ दह्वविध वैयावत्य इस प्रकार होते हैं “--१-आचार्य, २-उपःष्याय-सूतर- 
दाता, ३- स्थबिर ४- तपस्वी, ५--ग्लानसाधु की ग्लानिरहित, बहुमानपूर्वेक 
सेदा करता, ६. नवदीक्षित--पोड़े समय का बना साधु, ७. कुण--एूक 
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समाधि प्राप्त हो, वैसा कार्य करता, १८--तया-नया ज्ञान सीखेता 
१६--श्रुत की भक्ति, बहुमान रखना, भौर २५--प्रवचन की प्रभावना 


करना । 
तत्त्वाथंसूत्र में पण्डित सुखलाल जी तीथकरनामकर्म के बन्ध- 


कारणों की व्याख्या करते हुए लिखते हैं-१-- 'दरश्शनविशुद्धि-वीत- 
राग के कहे हुए तत्त्वों पर निर्मल और दुढ़ रुचि रखना २-- 
“विनयसम्पन्नता-ज्ञानादि मोक्षमार्ग और उसके साधनों के प्रति योग्य- 
रीति से बहुमान रखना । ३“- शीलतब्नतानतिचार'-अहिसा, सत्यादि 
मूलगुणरूप ब्रत हैं भ्रौर इन द्रतों के पालन में उपयोगी होने वाले जो 
झभिग्रह आदि दूसरे नियम हैं, वे शील हैं, इन दोनों के पालन में 
कुछ भी प्रमाद न करना । ४--भ्रभीदण ज्ञानोपयोग/--तत्वविषयक 
ज्ञान में सदा जागरित रहना। ५--'अभीद्षणसंवेग'--सासारिक 
भोग जो वास्तव में सुख के बदले दुःख के ही साधन बनते हैं, उनसे 
डरते रहना भ्र्थात्‌ कभी भी लालच में न पड़ना । ६--यथाशक्ति- 
व्याग/--थोड़ी भी शक्ति को बिना छिपाए हुए ग्राहारदान, झभ्यदान 
शानदान आदि दानों को विवेकपूर्वक देता, ७--यथाशक्षक्तितप-- 
कुछ भी दधाक्ति छुपाए बिना विवेकपूर्वंक हर तरह की सहनशीलता 
का अध्यास करना, ८--संघसाधु-समाधिक रण'--चतुविध संघ भौर 
विशेषकर साधुओं को समाधि पहुंचाना भर्थात्‌ बेसा ही करना जिस 
से कि वे स्वस्थ रहें, €--'वेयावृत्यकरण'--कोई भी गुणी यदि 
कठिनाई में भ्रा पडे तो उस समय योग्यरीति से उसकी कठिनाई को 
दूर करते का यत्न करना। १०-११-१२-१३--'प्रिहन्त-भक्ति, 
आचायंभक्ति, बहुश्रुत-भक्ति और शास्त्रभक्ति-अरिहन्त, आचायें, 








श्राचायं की सन्‍्तति अथवा साधुसमुदायविद्येष, ८-गरण-कुल का समुदाय, अथवा 
तीन कुलों का समुदाय, €--सघ-गरणों का समुदाय, और १०--साधाभिक-लिंग 
और प्रवचन की अपेक्षा से समान घर्मं बाले साधु की ग्लानिरहित, थहमान- 
यूर्वक सेवा करना । इससे साधक महानि्जेरा वाला होता है! 
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बहुश्रुत भौर शास्त्र इन चारों में छुद्ध निष्ठापृर्वक अनुराग रखना 
१४--भावश्यकाप रिहाणि'--सामायिक आदि षड़ प्रावश्यकों के 
४४2 ध्ठान को भाव से न छोड़ना । १५--मोक्षमार्गप्रभावना-- 
भमान को छोड़कर ज्ञानादि मोक्षमार्ग को जीवन में उतारना, 
तथा दूसरों को उत्तका उपदेद् देकर प्रभाव बढ़ाना। १६-- प्रवच- 
नवात्सल्य'--जैसे बछड़े पर गाय स्नेह रखती है, वेसे ही साधमिकों 
पर निष्काम स्नेह रखना । 
नामकर्म का दूसरा भेद प्रशुभनामकर्म है। यह भी चार कारणों से 
बांधा जाता है। जैसे कि- १-'काया की वक़॒ता' । शारोरिक प्रवृत्तियों 
से धोखा देना, २-भाषा की वक़ता। छलपुूर्ण भाषा का प्रयोग करना, 
३- भाव को वक्रता'। कपट-पूर्ण भावना बनाए रखना श्रौर 
४०--विसंवादन-योग' । प्रतिज्ञाओ्रों को भंग कर देना, प्रसत्यमयी 
प्रवृत्तियां करना । भाव यह है कि मन, वचन श्रौर काया के द्वारा 
मायावी बनने से तथा प्रण-भंग करने से अशुभ नामकमे को 
उपाजेना होती है । 
प्रशुभ-नामकर्म के बन्धकारणों का जेनदर्शन ने जो निर्देश 
किया है, इससे चार बातों को जीवनाज़ी बनाने की विशेषरूप से 
प्रेरणा सम्प्राप्त होती है। जेसेकि--१--हृदय के अन्दर कपट ने 
रखकर पन्दर और बाहर से एक रहना चाहिये, जो लोग बगुला-भक्त 
बनकर लोगों के भ्रमानों के साथ खेलते हैं, वे प्रशुभ-ताम कर्म की 
दलदल में फंस जाते हैं। २--जबान से व्यक्ति को जो कुछ कहना 
भ्रभीष्ट हो वह इतना साफसुधरा और स्पष्ट कहना चाहिये कि सुनने 
वाला उसे आसानी से समझ सके झौर किसी भो प्रकार के धोखे में न 
रहे | ऐसो बात कहना कि जिसके दोनों मतलब निकलते हों, ठोक नहीं 
है, यह प्रवृत्ति जीव को अशुभनाम कम की बेड़ियों में जकड़ देतों है 
३--हाथ, पांव धौर भांख जितने भी शारीरिक अवयव हैं उन से 
किसी को धोखा नहीं देना चाहिए । शारीरिक अकंयवों का पोखका 
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भी जोव को अशुमकर्म को कद में डाल देता है। और ४--भावा- 
बाद के शंतान के चंगुल में फंस कर जीवन का भनमोल धन बर्बाद 
नहीं करना चाहिए । जो प्रतीज्ञा कर रखी है, उसका पालन करना 
चाहिए, दो स्नेहियों के मध्य में वरविरोध और झापसी वेमनस्य की 
धारा प्रवाहित नहीं करनी चाहिये । हो सके तो फटे दिलों को सीना 
चाहिये, परन्तु मिले दिलों को फाड़ना तो बिल्कुल नहीं चाहिये 
सत्य बोलना चाहिये, किसी को निराशा के गढ़हे में नहीं गिराना 
चाहिए । किसी को उन्नति देखकर जलना, सड़ना श्रौर कुढना भी 
नहीं चाहिए । ये बातें मनुष्य के समुज्ज्वल भविष्य को भ्रन्धकारमय' 
बना डालती हैं | जेनदर्शन के विश्वासानुसार जीवन को दुःखी बनाने 
की ये पगडण्डियां हैं। इसके विपरीत, जो मनुष्य इत पापमयी पग- 
डण्डियों को छोड़देता है और निष्कपता की पगडण्डी पर सच्चे 
दिल से चलता है, वह एक दिन कर्मों के बन्धनों को तोड़कर परम- 
धाम मुक्ति में जा विराजता है, और संसार की समस्त भ्रसुविधाश्रों 
से छूटकारा पाकर सुखों के पवित्र शौर विशुद्ध धिहासन को उपलब्ध 
करने में सफल हो जाता है । 


तामकर्म कंसे भोगा जाता है -- 


नामकर्म का बन्ध कंसे पड़ता है ? यह ऊपर बताया जा जुका 
है। अब प्रश्न उपस्थित होता है कि नामकर्म जोव को अपने फल का 
केसे भुगतान कराता है? इस प्रश्न का समाधान करता हुआ्ना जेनदर्शेन 
कहता है कि नामकर्म शुभ और अशुभ भेदों से द्विविध होता है। 
शुभ, मकर्म का फल कंसे भोगा जाता है? सर्वप्रथम यह सम 
लेन। आवश्यक है । कर्म-प्रन्यों को मान्यतानुसार शुभनामकर्मे 
चौदह प्रकार से भोगा जाता है| | जेसेकि--१--इष्ट-शब्द । 
अनुकल शब्द सुनने को मिलते है। २--इध्टरूप / अनुकूल रूपन्वर्ण 
की प्राप्ति का होना | ३--इष्ट-गन्ध' । भनुकूल सुगन्धित पदार्थों का 
प्राप्त करना । ४-- इष्टरस! ॥ भनुकूल रसोले पदार्थों का उपभोग 
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करना । ५-- इच्टस्पक । प्रनुकल स्वर्श वाले पदाथों का स्वामी 
बनता । ६--इष्टथति! । मनचाही गति-बमनक्तिया का उपलब्ध , 
होगा । हाथी था हँस जेसी भाल का होना । ७--इष्टल्थविति' । 
स्थिति के अनुकूल साधनों का मिलना । जहां कहीं भी ठहरना होता 
है वह स्थान सुखमय ही प्राप्त होता है। ८-इष्ट-लावण्य'। भनुकूल 
सौन्दर्य को प्राप्ति का होना । ६--इष्ट-यद:कीति'। भनुकूल यश 
और कीति का प्राप्त होना । यश और कोत्ति में क्या भन्‍्तर होता 
है ? यह ऊपर पृष्ठ३३१ पर बताया जा चुका है| । १०--/इष्ट-उत्थान, 
बल, वौय॑, पुरुषकार, पराक्रम' । प्रनुकूल शक्ति का प्राप्त होना। 
११-- इष्टस्वरता'। प्रनुकूल स्वर का प्राप्त होना। १२--कॉन्त- 
स्व॒रता' । सुन्दर स्वर की प्राप्ति का होना। १३--प्रियस्वरता' । 
कोयल जेसे प्रिय स्वर की उपलब्धि का होना | भौर १४ --मनोज्ञ- 
स्व॒रता' । मनोज्ञ-मन के अनुकूल स्वर की प्राप्ति का होना । 


नामकर्म का दूसरा भेद भशुभनामकर्म है।। इसका भोग भी १४ 
प्रकार से होता है [ शुमनामकर्म के फल को लेकर जो १४ प्रकार 
लिखे हैं, उनसे बिल्कुल विपरीत १४ प्रकार प्रशुम नामकर्म के फल भी 
समभने चाहियें। जंसे-प्रनिष्ट शब्द, झौर अझ्निष्ट रूप प्रादि। 
शुभ झौर अशुभ नामकर्म का यह फल स्वतः भौर परतः दोनों तरह 
से होता है । वीणा, वर्णक, पोठी, ग्नन्‍धघ, ताम्बूल, पट्-रेशमीपसत्र, 
शिविका-पालको, सिहासन, कु कुम-केस र, दान, प्रादि रूप से एक 
या प्ननेक पुदुगलों को प्राप्त करके जीव क्रमशः दष्ट दाब्द, इष्ट रूप 
गन्ध, रस, स्पर्श, गति, स्थिति, लावण्य, यश:कौति, इष्ट उत्यानादि 
एवं दृष्ट स्वर आदि रूप से शुभनामकर्म का भनुभव करता है। 
इसी प्रकार ब्राह्मो भौषधि जादि ग्राहार के परिणामस्वरूप पुदुगल- 
परिणाम से तथा स्वाभाविक पुद्गलपरिणाम रूप बादल प्रादि का 
लिमित पाकर जोब शुभनामकर्स का अनुभव करुता है। इसके 
विपरीत, अश्युम-तामकर्म के प्नु माव-फल को पंदा करने वाले एक 
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यो अंनेक पुदंगल, पुद्गलपरिणाम और स्वाभाविक पुदुगल-परिणाभ 
को सिमिस पाकर जीय प्शुभनांस-कर्म को भोगता है। यह परत: 
अनुभाव समझना चाहिये। शुभ शौर अशुभ नामकर्म के उदय से 
इष्टे तथा भनिष्ट शब्दादि का जो अनुभव किया जाता है, यह 
स्वतः भरमुभाव माना गया है। 

ऊपर की पंक्तियों में नामकर्म के स्वरूप का दिगदर्शन कराया 
गया है | चित्रकार जेसे विविध वर्णों से अनेक प्रकार के अच्छे भौर 
बुरे रूप बना डालता है, वेसे यह नामकर्म जीब को सुन्दर भ्ौर 
असुन्दर भादि श्मेकों रूपों में परिवातित कर देता है। इसी लिए इस 
के शुभ भौर प्रशुभ ये दो रूप माने गए हैं। प्रतः विवेकशील व्यक्ति 
को अशुभनामकर्म की समुत्पादक सामग्री से सदा दूर रहना चाहिये, 
झभौर शुभनामकर्म की जनक सामग्री उपाजित करके तथा प्रपने 
भविष्य को समुज्वल बनाकर भ्रात्मकल्याण की घोर श्रग्रसद होना 
चाहिए । 

नामकर्म के स्वरूप को यदि संक्षेप में कहें तो-- 


तामकर्स इस जगत सें, चित्र कार-अनुरूप। 
'जशानसुनी' यह जीव के, बदले नाना रूप॥। 


ली 


गोन्रकर्म 

कहा जा चुका है किद्वव्य कर्म आठ प्रकार के होते हैं, इन में सातवां 
गोत्रकर्म है। यह कर्म जीव को उच्च और नोच कुल में पैदा करता 
है। कुम्हार जैसे छोटे-बड़े भाजन तैयार करता है व॑से यह कर्म 
कभी जीव को ऊचा-आदरस्पद औौर कभी नीचा-प्रनादरस्पद बना 
देता है। देखा जाता है कि कोई व्यक्ति बहुत ऊंचे खानदाने में 
असम लेता है. भौर-(किसी को साधारण सा खानदान भी उपलब्ध 
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नहीं होता । किसी का कुलसृम्धन्शो उन्‍्कता [के कारन/पबोक्ष 
सहकार और सम्मान किका जाता है और किसी को कुंलंधत-हींबता 

के'कासण चिकट भी ब्रैठने नहीं दिया जाता | यह सान जोर अवमाय- 
के का रणभूत प्रशस्त भौर अप्रद्वस्त कुल को जो श्राप्ति होती है- 
जुननदर्शन इस का कारण मोककर्म स्वीकार करता है। गोत्रकर्म 

ही जीव को जाने-माने झ्ौर यशल्वो कुल में पेदा करता है भौर यही 

कर्म उसे घुणित भौर कलंकित कुल की प्राप्ति करवाता है । 


गोत्र कर्म के दो मेव...- 

गोत्रकर्म जीवन में क्‍या कार्य करता है ? इस सम्बन्ध में ऊपर 
बताया जा चुका है । गोन्रकर्म कितने प्रकार का होता है ? यह समझ 
लेना भी आवश्यक है। गोन्र कमेके १- उच्चगोत्र और २--नीथगोत्र 
ये दो भेद होते हैं। गोत्र कुल को कहते हैं। जिस कमें के प्रभाव से 
जीव उच्च कुल में जन्म लेता है. वह उच्चगोत्र होता है भोर जिस 
कर्म के मेहरबानी से यह जीव नीच कुल में पैदा होता है उसे नीच- 
गोत्र कहते हैं। आचार, विचार, धम तथा नीति को दृष्टि से जिस 
कुल ने प्रत्याति तथा प्रशंसा प्राप्त कर रखी है वह उच्चकुल कह- 
लाता है तथा आचार, विचार की दुष्टता एवं नीचता से भधर्स 
झोर भनेतिकता के चंगुल में फंस कर जो कुल जनताजनादेन की 
दुष्टि में भ्रपमानित एवं घुणित समभा जाता है उसे नोचकुल कहते 
हैं। इकवाकुवंश, हरिवंश, चन्द्रवंश, सूर्यवंश भ्रादि प्राचीन कुल धर्म 
झौर नीति के पूर्ण संरक्षक, सम्बधेक ग्रौर सम्पोषक होने के कारण 
उच्च कुल माने जाते हैं तथा वधिकवंश-कसाइयों का वंश मचविक्रेतु- 
वंश-मदिरा बेचने वालों का वंश श्र चौरवंश-चोरों का वंश 
झादि नीचवंश हिसक, अधष्टाचा री, भ्रनीतिपोषक तथा अधर्म प्रधान 
हीने के कारण नीच कुल माने गए हैं। जेन-दर्शन की मान्यतानुसार 
उच्चकुल की प्राप्ति का कारण उच्चयोत्रकर्म और नीचकुल की 
आप्ति का कारण नीचभोत्रकर्म माना जाता है। 


8३४१॥ 
भोभ-कर्स कंते बाँधा जाता है  ... 

भोजकर्म के स्वरूप का दिग्दर्शन ऊपर कौ पंक्तियों में करा दिया 
गया है। शव यह प्रश्न उपस्थित होता है कि गोब कर्म केसे बान्धां 
जाता है ? इस प्रदन का समाधान करता हुझा जैन-दर्शन कहता 
है कि गोत्रकर्म १६ कारणों से बान्धा जाता है । इनमें भाठ 
कारण उच्चगोत्र बान्धने के हैं और भाठ कारण नीचगोत्र बान्चने 
के माने गए हैं। इनमें से प्रथम उच्चगोत्रकर्म बाँधनें के भाठ कारण 
समझ लेने चाहिएं। वे भाठ कारण इस प्रकार हैं-- 

१- जाति का मद ल करना! । कुछ लोगों को झपनी ब्राह्मण भादि 
जाति का बड़ा भ्रभिमान होता है, जाति के भ्रहंभाव में माकर वे 
लोग दूसरी जाति के व्यक्तियों को तुच्छ, नगण्य और हल्का समभने 
लग जाते हैं। तथा उपेक्षा भौर घृणा की दृष्टि से देखते हैं। जाति 
की दृष्टि से किसी को तुच्छ समझना, यह मनुष्य जीवन की बहुत बड़ी 
कमजोरी है । जेन-दर्शन का विश्वास है कि मनुष्य की जाति कोई 
भी हो, इस से कोई अन्तर नहीं पड़ता | मनुष्य का भ्राचार-विचार 
ऊ'चा होना चाहिए । इसीलिए कवि हरयश्वराय जी कहते हैं- जाति 
को काम नहीं जिनमारग', 'संयम को प्रभु भादर दीने' । भतः विवेक- 
शील मनुष्य को भूलकर भी जाति का भभिमान नहीं करना चाहिए। 
जो व्यक्ति जाति-मद के शैतान से दूर रहता है, वही उच्चगोत्रकर्म 
का बन्ध करता है। जाति शब्द के-उत्पत्ति,वंश, वर्ण, भाषा,देश, इति- 
हास, संस्कृति आदि की समानता रखने वाला मानव-समुदाय, 
रोटी बेटी का सम्बन्ध रखने वाला जनसमुदाय भ्ादि भनेकों 
अर्थ होते हैं। परन्तु प्रन्य भर्थ मान्य होने पर भी यहाँ जाति शब्द 
माता की पितृ-परम्परा का बोधक है। माता का वंश, माता की 
पितु-परम्परा जाति कहलाती है। भाचार-विच्ाार की समुच्चता की 
दुष्टि से यदि मातृबंश सम्मानास्पद है तो यह जाति को उच्चता 


है। इस जातिगत उच्चता का मान न करने से जीव उच्जगोत्रकर्त 
को बान्धता है । 


। ३४६ | 


२-->कुल का भद ने रूरना । कुल छाज्द, वंश, घराना, गोत्र, एक 
जाति वालों का समूह, समुदाय, जाति आदि धनेकों भ्रथों में प्रयुक्त 
होता है! पर प्रस्तुत में यह पिता के बंद, खानदान का बोधक है । 
जाति शब्द से माता के खानदान का और कुल हब्द से पिता के वंश 
का परिग्रहण किया जाता है। कुछ लोगों को अपने खानदान का 
बड़ा नश्ञा होता है, वे भ्रपने वंश को सर्वोच्च मानकर दूसरों के बंश 
को नीच, हलका या घृणित समभने लग जाते हैं। वे लोग प्पने 
बाप-दादों के गीत ग्राले हुए दूसरों के पू्वेजों की अवहेलना करते हुए 
नहीं थकते । भपने बुजुर्ग बड़े भच्छे थे, भ्राचार-विचार की दृष्टि 
से वे सर्वेजनप्रिय थे, 'महाजनो येन गतः स॒ पन्या, श्रादि उक्तियाँ 
ऐसे पूज्य पुरुषों को लेकर ही प्रकट हुई थीं, यह सब सत्य है, परन्तु 
इनको लेकर भ्रभिमान करता, अस्मिता-भाव के कारण दूसरों के पुवव॑- 
पुरुषों या पूर्वजों के सम्बन्ध में अनाप-दनाप बोलना, उनकी अब- 
हेलना करना-यह मनुष्यता से गिरी हुई बात है। दूसरे शब्दों में, 
अपने पृ्व-पुरुषों का भ्पमान करना होता है। वस्तुतः दूसरों के 
सम्मान में ही भ्रपना सम्मान सुरक्षित रहा करता है। जो लोग 
झपने पूव॑जों को सम्मानित शौर प्रादरास्पद देखना चाहते हैं उन्हें 
दूसरों के पूर्वपुरुषों के प्रति प्रादर-बुद्धि रखनी चाहिये। अपने कुल' 
के भ्रभिमान के दतान से तो सदा दूर ही रहना चाहिये। अभिमान 
को छोड़ना मानों उच्चता की झोर प्रस्थान करना है। इसोलिए 
जैनदशेन कहता है कि जो व्यक्ति अपने कुल का अभिमान नहीं करता 
वह उच्चगोन्रकर्म का बन्ध करता है। 

३-बल का मद न करना । बल दाक्ति या ताकत को कहते 
हैं। यह बल प्ननेक प्रकार का होता हे । भ्रातुबअल, पितृबल, भित्रत्रल, 
दारीरिकबल, वाचनिकबल, बौद्धिकबल, सामाजिकबल, प्रान्तोयबल, 
फारिवारिकबल, वेयक्तिकबल, गुरुबल, प्रधिकारबल, सेनावल भ्रादि 
बल के पझनेकों प्रकार माने जाते हैं। बल किसी भी प्रकार का क्‍यों न 
हो, परन्तु जब मनुष्य को इसका अभिमान हो जाता है, बल के नद्े में 


3 देडं४ड : 


जब भनुष्य का दिमाग चकरा जाता है तव यह बल वरदान न रहकर 
अभिशाप बन जाता है। बल का नशा देशजाति को बैयक्तिके, पोरि 
बारिक, सामाजिक एवं राष्ट्रीय जीवन को कई बार इतना भ्रधिक 
नुकसान पहुंचाता है कि उस की जड़ें हिला देता है, भौर मनुष्य का 
भविष्य कितना भी समुज्ज्वल दिखाई देता हो किन्तु भ्रभिमान उसे 
भी अन्धकारमय बनाए बिना नहीं छोड़ता । दुर्योधन को अ्रपने बल 
का अभिमान ही तो था, उसने इसी प्रभ्तिमान के कारण महाभारत 
के भयंकर युद्ध को पेदा किया, द्रौथदी जेसो सन्नारी को भरो सभा 
में नग्न करने का दुःसाहस किया। लंकेश रावण ने भी बल के नहे में 
भ्राकर ही सीता भगवती को चुराने में जरा संकोच नहीं किया, 
और रावण का यह श्रभिमान ही लंकानाश तथा उसके जीवन-नाश 
का कारण बना | इससे स्पष्ट है कि बल ने जब भी कभी अपना 
सम्बन्ध प्रभिमान से जोड़ा, तभी इसने देश "और जाति को सर्वनाश 
की धोर धकेल दिया । इसीलिए जेन-दर्शन कहता है कि बल का 
कभी ध्रभ्विमान नहीं करना चाहिए। जैन-दर्शन की यह भी 
आस्था है कि जो व्यक्ति अपने बल का प्रभिमान नहों करता वह उच्च 
गोश्रकमः के छीतल, सुरम्य एवं मनोहर उपबन का स्वामी बन 
जाता है । 

४- रूप का मद न करना! । रूप झ्राकृति, सूरत, शकल का नाम 
है | रूप अनेकविध् होते हैं, कोई सुन्दर, कोई बहुत सुन्दर ओर कोई 
खराब कोई बहुत खराब भौर कोई बहुत हो खराब । कई बार 
तो रूप इतना अधिक निखर उठता है कि कामदेव की याद ताजा हो 
जाती है और कई बार इतना अधिक विगड़ जाता है कि चाण्डाल- 
पुत्र हरिकेशिबल जी या ऋषिवर अष्टावक्र का स्मरण हुए बिना 
नहीं रहता | ये सब रूप की भिन्न-भिन्न अवस्थाएं हैं ! परन्तु प्रध्यात्म 
जगत में रूप का कोई मुल्य नहीं। श्रध्यात्म साधना जीवनगत 
सुन्दरता को ही प्रधानता देती है। वह बाहिर के आकार का 
निरीक्षण नहीं करती । यदि सौन्दर्य श्रष्टाचारी है, काम' ऋधों 


: हे४४: 


झादि विकारों का भ्रण्डार बन रहा है तो क्या उस, से जोबन का 
उत्थान एवं कल्याण संभव हैं? उत्तर स्पष्ट है कि कभी नहीं । 
मंदिरा से भरी बोतल पर अभृत का लेबल लगाने से जैसे मदिरा 


झरमृत का रूप नहीं ले सकतो, बैसे बाहिर का सुन्दर रूप झन्दर के. 
अष्टाचार को छुपा नहों सकता ! जीवन की भ्रान्तरिक सुन्दरता 
हो वास्तविक सुन्दरता होतो हूँ | हां, यह सत्य है कि यदि प्रन्दर 
झोौरबाहिर दोनों तरह से मनुष्य सुन्दर हो फिर तो कहना हीं 
क्‍या है, यह तो सोने में सुहागे वालो बात है । 

रूप भी शरीर का # गार होता है, इस सत्य से भी इनकार नहीं 
किया जा सकता। परन्तु इसका मनुष्य को ग्रनिमान नहीं करना 
चाहिए | रूप का प्रभिमान मनुष्य को पतनोन्मु व बना डालता है। 
भ्ामतोर पर देखा जाता है कि प्रकृति-देवों ने जिनको रूप दिया है, 
वे अधिक समय शोशे को पीछे हो पड़े रहते हैं, जब देखो तब 
शीशा हाथ में लेकर उसमें मुह को देखते ही मिलते हैं। भ्रोर 
न जाने दिन में कितनी बार उन्हें कंधा सर पर फेरना पड़ता है। 
यदि कोई साधारण श्राकृति उनके सामने आ जाए तो उप्ते देख कर 
वेनाक चढ़ा लेते हैं प्रोर कई बार उस पर थूकने तक से संकोच 
नहीं करते । ये सब गलत बातें रूप के अभिमान के कारण होतो हें । 
इसोलिए जेत-दर्शन रूय-मद न करने को बात कहता है। इसके 
अतिरिक्त, जेन-दर्श का यह भो मान्यता है कि जो व्यक्ति रा का 
मद नहीं करता, उतका अन्तर्जगत उच्बगोवकर्म को ज्योति से 
ज्योतित हो उठता है 

प- तप का मद न करना! । तप्स्पा का अभिमान न करने से 
जीव उच्चगोवकर्म को उपाजंना कर लेता है। अतः विवेकशील 
मनुष्य को तपस्या के अभिमान से सदा दूर रहना चाहिए। तप का: 
भय है-इच्छातिरोध । तप प्रश्ति के उुन्य माना जाता है। जैसे धरित्‌ 
में पड़ा हुप्रा सोता तिंत होकर शुद्ध हो जाता है, उपो प्रक्ार्‌ 


| शैेडं६ 


तपरूपी भ्रग्नि से तपा हुआ आत्मा कर्मेमल से रहित होकर शद्ध-स्व- 
रूप हो जाता है। तप-प्राभ्यन्तर शौर बाह्य इन भेदों [ते दो 
प्रकार का होता है। केवल शरीर से सम्बन्ध रखने वाले तप को 
बाह्य तप कहते हैं। इसके ६ भेद होते हैं। जेसे कि--१०अनशन' । 
आहार का त्याग करना अनशन है, इसके दो भेद होते हैं -१-/इत्वर' 
और २-'यावत्कालिक'। उपवास से लेकर ६मास तक छका तप 
इत्वर तप है। भामरण प्ननहन को यावत्कालिक या यावत्कथिक 
तप कहते हैं। २-'ऊनोद री'-जिस का जितना भाहार है, उससे कम 
धाहार करना | भाहार की तरह प्रावश्यक उपकरणों से कम उपकरण 
रखना भी ऊनोदरी तप है। इसके द्रव्य श्रौर भाव से दो भेद होते हैं । 
भाहार और उपकरण में कमी करना द्रव्य-ऊनोदरी है, फ्रोधादि 
विक्रारों का त्याग करना भाव ऊतोदरी तप होता है । ३- भिक्षचर्या 
भिक्षा के द्वारा जीवन का निर्वाह करना या विविध प्रभिग्नह ( प्रति- 
ज्ञाविशेष) लेकर भिक्षा का संकोच करते हुए विचरना। प्रभिग्रह- 
पूवंक भिक्षा करने से वत्ति का संकोच होता है, श्रतः इसे वृत्ति- 
संक्षेप भी कहा जाता है। ४-रसपरित्याग-विकारजनक दूध, घृत भ्रौर 
दही भादि स्निग्ध भौर गरिष्ठ खाद्य वस्तुओं का त्याग करना या 
रसनेन्द्रिय पर नियन्त्रण करना । ५- कायाक्लेश-शास्त्रसम्मत रीति 
से शरीर को क्लेश पहुंचाना भ्रर्थात्‌ शरीर को साधना, छीर्षासन आदि 
धासन लगाना, केशलोच करना, शरीर को शोभा व शुश्रूषा का 
परित्याग करना | और ६-'प्रतिसंलीनता'। इसके चार भेद होते हैं-- 
१-इन्द्रिय-प्रतिसंलीनता'- शुभाशुभ विषयों में रागद्व घ त्याग कर 
इन्द्रियों का वश में रखना । २- 'कषाय-प्रतिसंलीनता'- कषायों का 
उदय न होने देना, उदित कषायों को विफल कर देना । ३-योग- 


क भगवान ऋषभदेव के शासन में एक वर्ष, मध्य के बाइस तीकरो के 
शासनमें श्राठ मास और भगवान महावीर के शासत में ६ मास का तप माना 
. बचाता है। 


: ३४७ : ३. 


प्रतिसंलौगता- मत यचन झहौर काया के अ्रकुसशल व्यापाश को 
रोकना तथा मन झौर वचन भ्ादि को कुशल व्यापाश में लगाता शौर 
४- विविक्तशय्यासनता - स्त्री, पशु झौर नपु सक के संसर्ग से रहित 

एकान्त स्थान में रहना । इत घडविध तपों का अधिक प्रभाव शरीर 

पर पड़ता है, परिणाम-स्वरूप ये बाह्य तप कहे जाते हैं। तप का 

दूसरा भेद भाभ्यन्तर तप है जिस तप का सम्बन्ध आत्मा के भावों 
से हो उसे आभ्यन्तर तप कहते हैं। इसके भी ६ भेद होते हैं। वे 

इस प्रकार हैं -- 


१- 'प्रायश्चित्त- जिस भ्रनुष्ठान के द्वारा मूल-गुण भौर उत्त र- 
गुण विषयक भ्रतिचारों से मलिन भात्मा शुद्ध हो। प्रायः पाप का 
नाम है भोश चित्त शुद्धि को कहते हैं, अर्थात्‌ जिस अनुष्ठान से 
पापों की शुद्धि हो उसे प्रायश्चित्त कहते हैं। २० विनय-नम्रता, निर, 
भिमानता, प्रहंभाव का परित्याग करना, सम्माननीय ग्रुरुजनों के 
धाने पर खड़े होना, हाथ जोड़ना, उन्हें भ्रासन देना, उनकी सेवा 
करना। ३-वैयावृत्य - गुरु, तपस्वी, रोगी भौर नवदीक्षित आदि 
मुनिराजों को विधि- पूर्वक भ्राहारादि लाकर देता, उन्हें संयम- 
साधना में यथाशक्ति सहायता दैना, इनके पांव भादि दवाना। 
४- स्वाध्याय'- अस्वाध्यायकाल टाल कर मर्यादापूर्वक शास्त्रों का 
पंठन,पाठन करना । इसके पांच भेद होते हैं - १-'वाचना'- सूत्र, भ्र्थ 
का पढ़ाना, २-'पृच्छना' -संशय होने पर पुछना ३०'परिवतेना'-वठित 
पाठों को दोहराते रहना, ४--'भनुप्रेक्षा-- सीखे हुए सूत्र,भर्थे का 
बार-बार मनन एवं चिन्तन करना और ५-- घमेंक था --भव्य जीवों 
को सन्मार्य पर लाते के लिये उन्हें शास्त्रों का ध्याख्यान सुनाना । ५-- 
ध्यान -- भारत ध्यात शोर रीद्रध्यान को छोड़कर धर्म और शुक्ल- 
ध्यान की भ्राराधता करता | एक लक्ष्य पर जित्त को एकाग्न करना 
ध्यान है । इसके चार भेद होते हैं --१-- भात्तंध्यान”-दू.ख में होने 
वाला ध्यान | २-- रौद्रध्यान-हिंसा, झूठ, चोरी,धन आदि की रक्षा 


: देडेंध : 


जे मन का एकाग्रतारूप ध्यान । ३--धर्मध्यान---धर्म सम्बन्धी ध्यान 
शोर ४०-शुक्लध्यान'-जो ध्यान भाठ प्रकार के क्ममल को दूर” 
ऋरता है वा जो शोक को नष्ट करता है। भातंध्यान के ज्रॉर' 
प्रकार होते हैं। जेसे कि १-'असिष्ट-वियोग-चिन्ता -अनिष्द शब्द, 
गन्ध्,, रूप आदि विषयों तथा उनकी साधन-भूत वस्तुझों का संयोग 
'होने पर उनके बियोग के लिए चिब्ता करते रहना । २“-पनिष्ट-संयोग- 
चिन्ता-इष्ट वस्तुओं का वियोग न होने पावे, अत! उनके संयोग को 
चिन्ता करना | ३- “'रोगचिन्ता'--रोग या कोई बीमारी हो जाने 
'पर उस को दूर करने की चिन्ता या भविष्य में रोग न हों इस सम्बन्ध 
में शिन्ता का होना क्‍प्रौर--४-“निदान'--अ्रपने तप-संय्म को 
'देवसम्बन्धी या मनुष्य-सम्ब्नन्धी ऐश्वर्य को प्राप्त करने के लिए दाव 
'पर लगा देना | भ्रात्तंध्यानके चार चिन्ह होते हैं-- १ 'भ्राक़न्दन-- 
ऊंचे स्वर से रोना या चिल्लाना--२--शो चन!'--आश्ों में श्रांसु 
लाकर दीनभाव घारण करना ३--'परिदेवना'--बार-बार विलाप 
करना, जलो सड़ी बातें करना और ४--'तिपनता'--आ्रांसु गिराना, 
रोते रहना । रौद्रध्यान के चार प्रकार होते हैं, ज॑ंसेकि--- १--हिसा- 
नुबत्घी'--प्रतिक्षण हिसामयी चिन्तना में रहना, २--'मृषालुबन्धी' 
प्रतिक्षण दूसरों को धोला देने की विचारणा करते रहना, और 
सत्य की साक्षात्‌ मूर्ति बन जाना, ३--“चौर््यानुबन्धी --सदंव चौयें- 
कर्म की साधना में हो जुटे रहता और ४--'सं रक्षणानुबन्धो --प्रपने 
वेमव के सम्बन्ध में दूसरों को चोर समझ कर आशंका को दृष्टि 
से देखना भौर उन का घात करने के लिये कषायमयी चित्तवृत्ति 
बनाए रखना। पर्मध्यान के चार प्रकार होते हैं। ज॑सेकि १--- 
'प्राज्ाविचय--भगवान को क्या श्राज्ञा है? यह विचार करना 
उसमें एकाग्रता ले आना, २--प्रपायविचय--दु:ःख का मूल कारण 
क्या है ? यह एकापग्रतापूर्वक चिन्तन करना। दुःख का मूल झपना 
प्साता--वेदनीय कर्म जानकर मन को घेयंशाली बता लेता । ३-- 
<विपाकविचय' -- कर्म -फल के सम्बन्ध में तन्‍न्मयता के साथ विचार 
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करना । धर्मेध्यात के चार चिन्ह होते हैं जेसेकि-१--भाजशा रुचि -..-तह 
सूजोक्त क्र्थों पर रुचि रखना, २--'निश्चयं रुचि --विना किसी उपदेसे 
को स्वभाव से ही जिनमाषित तत्त्वों पर श्रद्धा करना, ३-सूत्ररुणि--. 
बीतारायप्ररूपित द्रव्यादि पदार्थों पर श्रद्धा करता झौर ४-- 
'ग्रवगाढरुचि'- साधु के उपदेश सुनकर उपदेशानुसारी श्रद्धा 
रखना । धर्मध्यानरूपी प्रासाद पर चढ़ने के लिए चार आलम्बन- 
सहारे होते हैं । जेसेकि- १वाचना -पढ़ाना, २--पृच्छना-पुछना 
३ - परिवर्तेता'--अपने पाठ को दोह-राते रहना भोर ४-- 'अनुप्रेक्षा 

विन्तन करता । धमध्यान की चार भावनाएं होतो हैं। जंसेकि--- 
१--एकत्व भाववा/-इस ससार में मैं प्रकेला हूं, मेरा कोई नहीं, 
झौर न मैं किसो का हूं, यह विचार करना, २--भनित्यभावना' 
ल्‍-जों जन्मा है, उसे एक दिन मरना है, सदा भ्रवस्थित रहने वाला 
कोई नहीं है, यह्‌ चिन्तन करना, ३-- भ्रशरण भावना'--संसार का 
कोई पदार्थ जोव का दरण नहीं है, धर्म ही केवल शरणदाता है, 
ऐसी विचारणा करता और, ४--संसार-भावता/--संसार के सब 
रिश्ते नाते परिवर्तित होते रहते हैं, जो श्राज माता है, बढ अगले 
जन्म में पुत्री बन जाती है भौर पुत्री मां बन जाती है। यह संत्ार 
ऐसे ही घलता है । ऐसी चिन्तना करना। शुक्लध्यान भी चार प्रकार 
का होता है। जेसेकि--'पृथकत्व-वितेक-सविचा २--जब कोई ध्यान 
करने वाला प्‌वंधर हो, तब पृ॑ंगत श्रत के प्राधार पर, और जब 
पूर्वंधर न हो तब अपने में सम्भवित श्रुत के आधार पर किसी भी 
परमाण आदि जड़ या प्रात्मरू्प चेतन, ऐसे एक द्रव्य में उत्पत्ति 

स्थिति, नाश, मूर्तत्व झादि पनेक पर्यायों का द्रव्यास्तिक, पर्याया- 
स्तिक भादि विविध नथों के द्वारा भेदत--प्रधान बिन्तन करता है 
झौर यथासंभवित श्रुतज्ञाव के भ्राधार पर किसी एक द्रव्यरूप अर्थ 
पर से. दुसरे द्व्यरूप सर्थ पर या एक द्रव्यरूप प्रथं पर से, पर्यायहूप 
झन्य अर्थ पर किवा एकपर्यायरूप अअ्े पर से प्रन्यपर्यायरूप पर्थ 
पर या एक पर्यायरूप भ्रर्य पर भ्रन्य द्रव्यरूप अर्थ पर चिन्तन के 


* (७: 
लिए प्रवृत्त होता है, इसो तरह अर्थ पर से शब्द पर भौर शब्द पर 
से झर्थ वर चिन्तनाथं प्रवृत्ति करता है तथा मन झादि किसी भी 
योग को छोड़कर पनन्‍्य योग का प्रवलम्बन करता है, तब वह ध्यान 
पृथकरव-वित्तंक-सविचार कहलाता है। कारण यह है कि इस में वितक- 
श्रुलश्ञान का भ्रवलम्बन लेकर किसी भी एक द्रव्य में उसके पर्यायों 
का भेद-पृथक्त्व विविध दृष्टियों से चिन्तन किया जाता है। भौर 
श्र्‌ तज्ञान को ही उग्रवलम्बित कर के एक अर्थ पर से दूसरे प्र पर, 
एक शब्द पर से दूसरे शब्द पर, अर्थ पर से दब्द पर से और शब्द से 
पर अर्थ पर तथा एक योग से दूसरे योग पर संक्रम-संचार करना होता 
है| २-- एकत्व-वितकं-प्रविचा --उस कथन से विपरीत जब कोई 
ध्यान करने वाला भपने में सम्भवित श्रत के प्राधार पर किसो भो 
एक ही पर्यायरूप प्रर्थ को लेकर उस पर एकत्व--प्रभेदप्रधान 
चिन्त+ करता है और मन श्रादि तीन योगों में से किसी भी एक ही 
योग पर अटल रहकर शब्द और भ्र्थ के चिन्तन एवं भिन्न-भिन्न 
योगों में संचार का परिवर्तन नहीं करता है, तक वह ध्यान एकत्व- 
वितके-अविचार कहलाता है। कारण यह कि इस में वितक॑-श्र्‌ तज्ञान 
का अ्वलंबन होने पर भी एकत्व-प्रभेद का प्रधानतया चिन्तन रहता 
'है और अर्थ, शब्द किया योगों का परिवर्तन नहीं होता । यक्त दोनों 
में से पहले भेद-प्रधान का अभ्यास दुढ हो जाने के बाद ही दूसरे 
अभेदप्रधान ध्यान की योग्यता प्राप्त होती है। जैसे समग्र शरीर में 
व्याप्त सर्पादि के जुहर को मन्त्र भ्रादि उपायों से सिर्फ डंक की जगह 
में लाकर स्थापित किया जाता है, वेसे ही सारे जगतू में भिन्न- 
भिन्न विषयों में अस्थिर-रूप से भटकते हुमे मत को ध्याल 
के द्वारा किसी भी एक विषय पर लगाकर स्थिर किया जाता है । 
इस स्थिरता के दृढ़ हो जाने पर जसे बहुत से ईंधन के निकाल लेने 
और बचे हुए थोड़े से ईंधन के सुलगा देने से भ्थवा सभी इंधन के 
हटा देने से अरिनि बुक जाती है, वैसे ही उपयुक्त क्रम से एक विषय 
वर स्थिरता प्राप्त होते ही भाखिरकार मन भी सर्वया झान्त हो 
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जाता है । भर्थात्‌ उसकी चंचलता हुट कर बहू निय्प्रकम्प बन जाता 
है । और परिणाम यह होता है कि ज्ञान के सकल जावरणों का 
विलय हो जाने पर सर्वेज्ञता प्रकटित होती है। ३--सूक्मक्रियात्रि- 
पातो--जब सर्वज्ञ भगवान 'योगनिरोध क्रम में अन्तत: सुक्ष्म-क्ष रीर- 
योग का आश्रय लेकर दूसरे बाकी के योगों को रोक देते हैं तक बह 
सुक्ष्मक्रिया--प्रतिपाती ध्यान कहलाता है । कारण यह है कि उसमें 
चवासोच्छवास सरीखी सुक्ष्मक्रिया ही बाकी रह जाती है भौर उसमें 
से पतन होने का संभव ही नहीं है ॥ ४--समुच्छिन्नक्रियानिवृत्ति+- 
जब शरीर की श्वासोच्छवास झ्रादि सूक्ष्म क्रियाएं भी बन्द हो 
जाती हैं भौर आत्मप्रदेश स्वंथा निष्थकम्प हो जाते हैं तब बहू 
समुच्छिन्नक्रियानिवृत्ति ध्यान कहलाता है। कारण यह है कि इसमें 
स्थूल या सूक्ष्म किसी किस्म की भी मानसिक, वाचिक झौर 
कारयिक क्रिया ही नहीं होती और बाद में वह स्थिति जाती भी नहीं । 
इस चतुर्ध्यान के प्रभाव से सर्वे आस्रव और बन्ध का निरोध होकर 
ज्ेष से कम क्षीण हो जाने से मोक्ष प्राप्त होता है। तीसरे और 
चौथे शुक्लध्यान में किसी किस्म के भी श्रुत का अवलंबन नहीं 
होता, प्रतः वे दोनों अनालंबन भी कहलाते हैं ।% 

शुक्लध्यान के चार लिग- चिह्न होते हैं। जेसे कि--१-अव्यथ- 
उपसर्गों से डर कर ध्यान से चलित न होना। २--असम्मोह-- 
देवादिकृत माया में सम्मोहित न होना, ३--विवेक -- भा त्मा को देह 





+ योगनिरोध का वह क्रम ऐसे माना जाता है--स्थुलकाय-योग के 
आश्रय से वचन झभौर मन के स्थुल योग को सूक्ष्म बनाया जाता है, उसके 
बाद बचत और सत के सूक्ष्म योग को प्रबलंवित करके शरीर का स्थूल योग 
पध्ृद्स बनाया जाता है। फिर शरीर के सूक्ष्म योग को भ्वलंबित करके वचन 
और मन के सूक्ष्म योग का निरोष किया जाता है भौर भन्‍्त में सूक्ष्म-शरीर 
के योग का सी निरोध किया जाता है। 
पण्कित भी सुखलाल जी के तस्वायंसूत्र से साभार उद्धृत । 
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से मिन्‍त एवं सब संयोगों को आत्मा से भिन्‍न समझना, भौर ४-५ 
अ्युत्सर्म- निःसंगरूप से देह एवं उपाधि का त्याग करना । शुक्ल- 
ध्यान के चार प्रालम्बन होते हैं। जैतेकि--१--क्षमा--क्रोध्व न 
करना, उदित क्रोध को दबाना, २--मार्दव--मान ने करना, उदित 
मान को दबाना, ३--आजंव--मावया न करना, उदित माया को 
दबाना भौर ४--मुक्ति--लोम न करना, उदित लोभ को दबाना । 
शुक्लध्यानी की चार भावनाए' होती हैं। जेसेकि--१--अनन्तवरति- 
तानुप्रेक्षा - भवपरम्परा की भ्रनन्तता की भावना करना, जैसेकि--यह 
जीव भनादिकाल से संसार में चक्र लगा रहा है । २--विपरिणामानु- 
प्रेज्ञा--वस्तुओं के बिपरिणमन पर विचार करना । जंसे यह सोचना 
कि देवलोक श्रादि सब स्थान अद्याश्वत हैं। वहाँ के सुख अस्थायी हैं । 
३-प्रशुभानुप्रेक्षाससार के अशुभ रवरूप पर विचार करन। ! ज॑सेकि 
यह ससार क्या है ? जिसमें एक सुन्दर शरोर वाला व्यक्ति मरकर 
झपने ही मृत शरीर में कभी कीड़े के रूप में उत्पन्न हो जात।। और 
४--प्रपायानुप्रेक्षा--जी वों को दु ख़ देने वाले विविध अपायों का 
चिन्तन करना, जेसे क्रोध आदि चारों कषाय संसार के मूल को 
सींचने वाले होते हैं । 

ऊपर की पंक्षितयों में ध्यान के स्वरूप का दिगदशेन कराया 
गया है, यह आभ्यन्तर तप का पांचवां भेद है। अभ्यन्तर तप का छठा 
भेद है-व्युत्सग । ममता का परित्याग करना व्युत्सग है । यह द्रव्य और 
भाव इन भेदों से दो प्रकार का होता है। गण, शरीर, उपाधि भौर 
झाहार का त्याग करना द्रव्यव्युत्सग है, कषाय, संसार भौर कम का 
त्याग करना भावव्युत्सगं है। तप चाहे भाष्यन्तर हो चाहे बाह्य 
किन्तु इसका कभी भ्रभिमान नहीं करना चाहिए। अभिमान एक 
विष है, जो तप के भ्रमृत-भोजन को दूषित कर देता है। भ्रतः प्रभि- 
मान से सदा बचना चाहिए । ज॑नददंन की मान्यता है कि जो व्यक्ति 
तप का मद नहीं करता, घह उच्चगोत्र कर्म का बन्ध करता है। 
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६--ज्ञान का भद ने कश्ना । जिस आत्मिक शक्ति से बोध प्रार्प्त 
होता है, उसे ज्ञान कहते हैं। शान के मति और श्रुत भादि पांच भेद 
होते हैं। इनका भ्रथे पोछे पृष्ठ १५३ से लेकर २२६ पृथ्ठों तक 
लिखा जा च॒का है। कुछ व्यक्तियों के पास ज्ञान की विशिष्टता होती 
है भोौर कइयों का ज्ञान साधारण होता है। जेनदर्शन कहता है कि 
शान का मान नहीं करता चाहिए। साधारण ज्ञान बाले व्यक्तियों 
की देखकर उन्हें उपेक्षा या घृणा की दृष्टि से नहीं देखना चाहिए । 
जो व्यक्ति ज्ञान का प्रभिमान नहीं करते, ज्ञान के क्षेत्र में जन- 
साधारण को तुच्छ समझ कर उनका अ्रपमान नहीं करते वे उच्च- 
गोद्व में का बन्ध कर लेते हैं, उच्चगोन्रकर्म के श्राभूषणों से उनका 
जोवन पभ्राभूषित हो जाता है । 

७-लाभ का मद न करना | संसार में मनुष्य जो कुछ भी 
एश्वर्य या वेभव उपलब्ध करता है. वह सब पुण्य की मधुर कृपा से 
ही उपलब्ध करता है । जिन लोगों का पुण्य साथी होता है, वे जिधर 
भी जाते हैं, उघर ही सफलता उनके चरण चूमती है। यदि वे मिट्टी 
को भी हाथ लगा देते हैं, तो बह स्वर्ण का रूप धारण कर लेती है । 
देखा जाता है कि कुछ लोग सारा दिन दुकान पर बंठे रहते हैं, खूब 
परिश्रम करते हैं, ग्राहकों से बड़े स्नेह और प्रादर का व्यवहार करते 
हैं, दुकान पर माल भी साफ श्रौर सुथरा रखते हैं, कम नहीं तोलते, 
किसी को धोखा नहीं देते, चाहे कोई बूढा श्रा जाए, चाहे कोई 
बालक, सभी के साथ वे प्रामाणिकता का व्यवहार करते हैं । तथापि 
भाग्य उन का साथ नहीं देता, सारा दिन वे मकिवयां हो उड़ाते रहते 
हैं, दुकान का किराया निकालना भो कठिन हो जाता है। इसके 
विपरीत, कुछ लोगों का व्यापार बड़ा चलता है, सारा दिन ग्राहकों 
की भरमार रहती है, भोजन के ख।ने को भी उनको फुर्सत नहीं मिलती, 
बाजार का भाव भी उनका पूरा-पूरा साथ देता हूँ । दुकान पर आकर 
बेठने की देर होती है कि मानों लक्ष्मी वर्षा करना आरम्भ कर देती 
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है। ये सब दृश्य प्रनुकुल भोर प्रतिकूल भाग्य के कारण ही दृष्टिगों- 
चर होते हैं। जेनदशन कहता है कि भाग्य के प्रनुकूल या साथी होने के 
कारण यदि लाभ होता है, दुकान में, घर में, या राह चलते हुए पैसा 
हो पैसा हाथ भाता है, तो मनुष्य को प्रभिमान नहीं करना चाहिए । 
यह नहीं सोचना चाहिए कि मेरे कारण हो दुकान चलती है, घर 
का सक सिलसिला मेरे से ही सम्पत्न होता है, मैं न होता तो सब 
भूखे मर जाते और सारा कारोबार ठप्प हो जाता । जेनदशेन को 
झ्रास्था है कि जो व्यक्ति लाभ का. भ्रपनी पुण्यप्रकृति के वैभव या 
ऐहवर्य का ग्रभिमान नहीं करते वे उच्चगोन्रकर्म को बान्ध लेते हैं, 
उच्चगोत्रकर्म के महादेव का वरद हाथ उनके सर पर झा जाता है । 

८--ऐह्वर्य का मद न करना | ऐश्वर्यं शब्द शक्ति, प्रभुत्व, 
झाविपत्य, धन, वे भव, भ्रणिमा महिमा, लेघिमा, गरिमा, प्राप्ति और 
प्राकाम्य श्रादि भ्राठ सिद्धियां, श्रादि अर्थों का बोधक है। जिससे 
योगी अणुरूप ग्रहण करके भ्रदृश्य हो सकता है वह सिद्धि भ्रणिमा है। 
अपनी देह का चाहे जितना विस्तार कर लेने की दक्ति महिमा है । 
जिसके प्रभाव से सिद्ध पुरुष यथेष्ट छोटा या हलका हो सकता है, 
उसे लघिमा कहते हैं, जिससे अपना देहभार चाहे जितना बढ़ाया जा 
सकता है, वह गरिमा है। जिस सिद्धि के द्वारा प्रत्येक अ्भीष्ट पदार्थ 
मिलता है, उस सिद्धि को प्राप्ति कहा जाता है। जिसके प्राप्त हो 
जाने पर मनुष्य जो चाहे वह हो सकता है, वह सिद्धि प्राकाम्य होतो 
है। ऐश्वरय का प्रसंग चल रहा है। उक्त ऋड्धिएं भी ऐश्वर्य रूप ही 
होती हूँ । दुनिया में बड़े-बड़े ऐश्वर्यशाली व्यक्ति पाए जाते हैं। इस 
भूतल॑ पर चकवर्ती का ऐश्वर्य सर्वोत्तम माना जाता है। 
हक्रवर्ती के चक्रे आदि १४ रत्न होते हैं, जिनकी एक हजार 
यक्षदैव सेवा करते हैं। चक्रवर्ती का भोजन कुछ निराला 
ही होता है। रोगरहित एक लाख गायों का दूध निकाल कर, वह 
दूध पचास हजार गायों को पिला दिया जाए, फिर उन पचास 
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हजार गायों का दुध निकाल कर २५ हजार गायों को पिला दिया 
जाए। इस भ्रकार क्रम्तदा: करते हुए भन्त में वहू दूध एक गाय 
पिला दिया जाए। फिर उस गाय का दूध निकाल कर उत्तम जाति 
के चावल डाल कर उसकी खीर बताई जाए श्रौर पिदता भादि 
उत्तमोत्तम पदार्थ डाल कर उसको संस्कारित किया जाएं। ऐसी 
खीर का भोजन कल्‍्याण-भोजन कहलाता है॥ यह कल्याण-मोजन 
चक्रवर्ती और उसकी पटरानी खाती है । इन दोनों के अलावा, अन्य 
कोई व्यक्ति इस भोजन को पत्ता नहीं सकता । ६६ करोड़ ग्राम चक्र 
वर्ती की अधीनता में होते हैं। इस प्रकार चक्रवर्ती का महान ऐद्वर्य 
होता है। परन्तु जैनदर्शन कहता है कि दुनिया में ऐसे-ऐसे ऐश्वर्य 
वाले भनेकों चक्रवर्ती हो गए हैं परन्तु वे भी एक दिन यहां से विदा 
हो गए । कोई यहाँ रहने नहीं पाया । जब चक्रवतियों की यह दशा 
है तो साधारण मनुष्य की क्‍या बात है ? भ्रतः विवेकशील मनुष्य को 
कभी ऐश्वर्य का मान नहीं करना चाहिए । जैनदर्शन की मान्यता है 
कि जो व्यक्ति ऐश्वर्य का प्रनभिमान नहीं करता, वह उच्चगोत्र कर्म 
का बन्ध करता है, उच्चगोन्रकर्म की सुखद सम्पदा से वह मालामाल 
हो जाता है । 


कमें--प्रन्थ में उच्चगोन्नकर्म के बन्धकारण आर भी लिखे हैं। वे 
ये हैं-- १- किसी व्यक्ति में दोषों के रहते हुये भी उस के विषय में 
उदासीन होना, सिर्फ उस के गुणों को ही देखना, २-जातिमद आदि 
आठ प्रकार का मद न करना, ३--हमेशा पढने झौर पढाने में प्रनुराम 
रखना भोर ४- जिनेंन्द्र भगवान, सिद्ध, भ्राचाये, उपाध्याय, साधु, 
माता, पिता तथा गुणवानों की भक्ति करना । तथा तत्त्वार्थ सूत्र में 
उच्चगोन्र कर्म को बान्धनें के करण और ही लिखे हैं। जैसे कि- १-- 
आझात्मनिन्दा'--अपने में भ्रवस्थित दोषों को देखना, २--परप्रशंसा- 
दूसरे को गुणों को देखना, ३-- प्रसदगुणोद्भावन--अपने दुर्गुणों को 
प्रकट करना,४ -स्वगुणाच्छादन-अपने में विद्यमान ग्रुणों को छिपावा, 
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४- नज्वृत्ति' | पृज्य व्यक्तियों के प्रति नज्रवृत्ति घारण करना 
भौर ६-- प्रनुत्सेक | ज्ञान-सम्पत्ति प्रादि में दूसरे से भ्रधिंक होने 
पर भी उसके कारण गवे धारण न करना । 

ऊपर की पंक्तियों में उच्चगोत्र-कर्म का बन्ध कंसे पड़ता है ? 
इस प्रइन का समाधान किया गया है। अब प्रश्न यह उपस्थित होता 
है कि तीचगोत्रकर्म का बन्ध किन कारणों से पड़ता है ? इस प्रश्न 
का समाधान करता हुभा जेनदर्शन कहता है कि नीचगोतन्रकर्म को 
बान्धने के भ्राठ कारण होते हैं। जैसेकि-- १ अपनी जाति का मद 
करना, २--पअ्र पनें कुल का मद करना, ३--अपने बल का मद करना, 
४--अ्रपने रूप का मद करना, ५-अपने तप का मद करना, 
६--अपने ज्ञान का मद करना, ७--अपने लाभ का मद करना 
धभौर ८-प्रपने ऐश्वर्य का मद करना । जाति श्रादि शब्दों के अ्रथों 
को लेकर उच्चगोत्रकर्म के बन्धकारणों के विवेचन में प्रकाश 
डाला चुका है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि उच्चगोत्रकर्म का बन्ध 
जाति, बल, कुल, रूप और ज्ञान झादि का अभिमान न करने से पड़ता 
है जबकि नीच-गोत्रकर्म का बन्ध जाति झौर बल श्रादि का अभिमान 
करने से होता है | इन दोनों में यही प्रन्तर समझना चाहिए । शेष 
सब समानता है । तत्त्वाथंसूत्र में नोचगोत्र कर्म को बान्धने के कारण 
भिन्‍न पद्धति से लिखे हैं। जेसेकि--१-परनिन्‍्दा -दूसरों की निन्‍्दा, 
करना, निन्‍्दा का प्रर्थ है-सच्चे या झूठे दोषों को दुर्बद्धि से प्रकट 
करने की वृत्ति, २-“आत्मप्रशंसा--भ्रपनी बड़ाई करना, सच्चे या 
झुठे गुणों को प्रकट करने की वृत्ति का नाम प्रशंसा है। ३- सद्गुणा- 
र्छादन--दूसरे में यदि ग्रुण हों तो उन्हें छिपाना और उनके कहने 
का प्रसंग झाने पर भीद्वष से उन्हें न कहना, ४-- प्रसद्गुणोद्‌- 
भावन --भपने में गुण न होने पर भी उनका प्रदशन करना । 

गोत्रन-कर्म कंसे भोगा जाता है ? _.. 

गोत्रकर्म कंसे बान्धा जाता है? यह ऊपद की पंक्तियों में 

बताया जा चुका है, अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि गोत्रकर्म 
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का भुगताव कंसे होता है. ? इस सस्वन्ध में जेवदर्शव का यह फदमरतत 
है कि गोत्रकर्म के प्रथम भेद उच्चयोत्र का भुगतान प्रांठ अकाद 
ये होता है। जैसेकि --१--जाति की विधिष्टता'-- जाति का 
झ्षभिमान तन करने से जोव को उच्च, श्रेष्ठ भौर लोकप्रिय क्ति 
की प्राप्ति होती है, ऐसी जननी उपलब्ध होती है, कि जिसका पितृ- 
वंश आचार और विचार की दृष्टि से प्रामाणिक पौर प्रादरास्पद 
होता है । २-($ुल की विशिष्टता'--कुल का अभिमान न करने से 
प्रतिष्ठित भौर सम्मानित कुल मिलता है, ऐसे पिता को प्राप्ति 
होतो है, जिस की पितृपरम्परा आचार भौर विचार की भपेक्षा से 
प्राध्यात्मिक भर श्रेष्ठ होती है । ऐसे व्यक्ति को कश्लंकित शौर झप- 
मानित कुल को प्राप्ति नहीं होने पाती | ३--बल की बिशि- 
ध्टता' -- बल का मद न करने से झ्वरीर बलिष्द और नीरोगी 
सम्प्राप्त होता है। शरीर में दुबंलता या बल-दहीनता की गन्ध भी 
नहीं मिलती। ४--“रूप की विश्विष्टताः-। रूप का झ्धिमा- 
न करने से जीव को उत्तम रूप की प्राप्ति द्वोती है । देखने वालों को 
सुखविपाक के श्री सुबाहु कुमार की याद ताजा होने लगती है बढ़ी 
सुन्दर आकृति उपलब्ध होती है। कुरूपता या भाकृतियत भ्रश्ो- 
भनला का कोई प्रसंग उपस्थित नहीं होने फता | ४5८-तप की 
विशिष्टता'-- तप का मद न करने से जीव को तपस्या करने का कड़ा 
सुन्दर भ्रवसर हाथ लगता है। शरीर इतना क्षमतापूर्ण होता 
है कि जितनी जी चाहे उतनी तपस्या की प्रायघवा की जा सक- 
ती है, तपस्या की होड़ [किसी विषय में एक दूसरे से आये 
बढ़ जाने की चाह और प्रयत्न] में लज्जित होने की स्थिति कभी. 
नहीं बनती, पत्युत तपस्या के क्षेत्र में ऐसे जीव को सदा अभिनत्दन. पत्र 
ही सम्भाप्त होते हैं। ६-- 'ज्ञान की विश्िष्टदा' । ज्ञान का भंभिषान 
ले करने से जीक को झात को सम्पदा छूद हाथ भपती है, जानकत सी: 
और बाकफीद्त की दृष्ठि से ऐसा मर्शतत बहुत ओए ओर मर्ध्रिक 
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विद्वान माना जाता है। सरस्वती मानों उसकी रसना पर सदा गर्व 
करती हुई दिखाई देती है। ७--लाभ की विशदिष्टता'। लाभ 
का अभिम्तान न करने से मनुष्य को सदा लाभ ही लाभ मिलता 
रहता है, जहाँ भी वह जाता है, वहां से कभी रिक्तहस्त नहीं लौटता, 
स्वयं तो अपने काये सिद्ध करता ही है, किन्तु दूसरे के भी बिगडे 
काये संवार देता है। ऐसे भाग्यशाली व्यक्तियों के लिए ही “काठ के 
संग लोहा भी तर जाता है” ऐसा झादरास्पद वाक्य प्रयोग में जाया 
जाता है। भौर ८६--ऐह्वयं की विशिष्टता' ऐद्वर्य का अभिमान 
न करने से जीव को यथेच्छ और मन चाहे ऐश्वर्य की प्राप्ति होती 
है, भणिमा आदि भप्रनेंकों सिद्धियाँ मिलती है, बड़ी-बड़ी कोठियां और 
कारें भ्रादि सुलोत्पादक सामग्री प्राप्त होती है | 
उच्चग्रोत्र कम का भुगतान कैसे होता है ? यह ऊपर बताया जा 
चुका है | नीचगोत्रकर्म का भुगतान कैसे होता है ? श्रब यह समझ 
लेना भी आवश्यक है। जैन-दर्शन की आस्था है कि नीचगोत्रकर्म 
आठ प्रकार से अपने फल का भुगतान कराता है । जैसे कि-१-“ जाति की 
हीनता” । जाति का अभिमान करने से जीव को खराब जाति मिलती 
है, उस का मातृवंश निष्कलंक नहीं होता, जाति के कारण ऐसे व्यक्ति 
को सर्वत्र अपमान और अझपयश के विष-भरे प्याले पीने पड़ते हैं । २-० 
“कुल की हीनता ।”” कुल का अभिमान करने से जीव को उच्च कुल की 
प्राप्ति नहीं होती, ऐसा जीव नीच कुल में जन्म लेता है, पिता का वंश 
इतना भ्रप्रामाणिक और कलंकित मिलता है कि भरी सभा में वह सर 
ऊँचा नहीं कर सकता, सर्वेत्र उसे लज्जित ही होन" पड़ता है। ३- 
“बल की हीनता।” बल का अभिमान करने से जीव को बल की प्राप्ति 
नहीं होती, दुनिया भर की औषधिएं खा लेने पर भी उस के शरीर 
मैं बल का संचार नहीं हो पाता, ऐसा जीव निबेलता और दुबंलता 
से ही सदा घिरा रहता है। ४-“रूप की हीनता।” रूप का अभिमान 
करते से जीव रूप-हीन होता है, भाकुति' इंतमी खराब भौर भद्दी 
भिलस्षी है कि देखते वाके उपहास किये बिना नहीं रहते, ऐसे व्यक्ति 
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कृप की प्राप्ति के लिये चाहे जितने मो साधन उपयोग में से झाएं, तथापि 
सुन्दरता की उन को प्राप्ति नहीं होती । ५--“तप की दहीनता”' । तप 
का प्रभिमान करने की जीव इच्छा होने प्र भी तपस्या नहीं कर 
पाता । लोगों की तपः-साधना का ठाठबाठ देखकर कई वार मन में 
तप करने की लालसा उठती है. तथा तप में स्थित कमें-नाश की क्षमता 
की कहानियाँ सुनकर कभी-कभी तप के भ्राराघन की भावना अंगड़ाई 
लेती है, परन्तु पूर्व-जन्म में तप का अभिमान करने के कारण तप की 
लालसा तथा भावना साकार नहीं हो पाती । ६-“ज्ञान की हीनता ।” 
ज्ञान का अभिमान करने से जीव को ज्ञान की प्राप्ति नहीं होती है, 
ज्ञान-प्राप्ति के अनेक-विध प्रयत्न कर लेने पर भी ऐसा जीव ज्ञान की 
पवित्र ज्योति से वश्चचित ही रहता है, उसका अन्तर्गत ज्ञान के 
्रालोक से आलोकित नहीं हो पाता । ७-“/लाभ की हीनता” । लाभ- 
आमदनी का श्रहंकार करने से जीव लाभ की सम्पदा से खाली ही 
रहता है। ऐसा जीव बड़ा यत्न करता है, सारा दिन कोल्हू के बेच 
की तरह भ्रमण करता है, घर से बे-घर होकर भी धन जुटाने का 
प्रयास करता है, परन्तु कहीं पर भी उसे सफलता नहीं मिलती । किसी 
भी व्यापार में उसे लाभ नहीं होता, हो सकता है उसकी सूझबूझ से 
अश्रढ़ोसी-पड़ोसियों को लाभ हो जाए, किन्तु जब वह स्वयं उस सुझबूभ 
से कोई काम करता है तो उसे हानि ही होती है, लाभ नहीं हो पाता। 
८- ऐदवर्य की हीनता ।” ऐश्वर्य का अभिमान करने से जीव ऐश्वर्य से 
हाथ धो बैठता है, सुख-सुविधाएं उसके निकट नहीं आती, पैसे-पैसे 
के लिए तरसता रहता है। किसी ऐश्वय॑-शाली व्यक्ति को जब निहा- 
रता है तो मन में सोचता है कि क्या कभी मुझे भी ऐसे कपड़ पहनने 
को मिल सकेंगे ? ऐसा बूट मैं भी कभी ले सकू गा ?, इस तरह ऐश्वर्य 
की दृष्टि से सवंत्र उसे निराक्षा का ही मुख देखना पड़ता है। 

उच्चगोत्रकर्म भौर नीचगोत्रकर्म जीव को अपने फल का कंसे भुगतान 
कराता है? यह ऊपर की पंक्तियों में बताया जा चुका है, परन्तु इत 
'कर्तों का यह फल स्व॒त; श्रौर परत: दोनों प्रकार से होता है। उच्लसोत्र 
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कमे का- फल स्वतः और परतः कंसे होता है ? यह जान सेना भी 
झ्रावरयक है। श्री ज॑न-सिद्धान्त-बोल-संग्रह के तृतीय भाग में छिखा 
है कि एक था अनेक बाह्य द्रव्यादि रूप पुदगलों का निमित्त पाकर जीव 
उच्चगोत्र कर्म भोगता है। राजा भादि विशिष्ट पुरुष द्वारा अपनाएं 
जाने से नीच जाति प्रौर कुल में उत्पन्न हुआ पुरुष भी जाति-कुल- 
सम्पन्न की तरह माना जाता है। लाठी बगेरह घुमाने से कमजोर 
व्यक्ति भी बलशाली माना जाने लगता है। विशिष्ट वस्त्रालंकार 
धारण करने वाला व्यक्ति रूप-सम्पन्न मालूम होने लगता है। पर्वत 
के शिखर पर चढ़ कर आतापना लेने से तप-विशिष्टता प्राप्त होती है। 
मनोहर प्रदेश में स्वाध्याय आदि करने वाला श्रुतविशिष्ट हो जाता 
है। विशिष्ट रत्नादि की प्राप्ति द्वारा जीव लाभ-विशिष्टता का भ्रनुभव 
करता है और घन, सुवर्ण आदि का सम्बन्ध पाकर ऐद्वर्यं-विशिष्टता 
का भोग करता है। दिव्य फलादि के आहार रूप पुद्गल-परिणाम के 
निमित्त से भी जीव उच्चगोत्र कर्म का भोग करता है। इसी प्रकाद 
स्वाभाविक पुदुगल-परिणाम के निमित्त से भी जीव उच्चगोत्र का अनु- 
भव करता है। जैसे प्रकस्मात्‌ बादलों के श्राने की बात कही और 
संयोग-वश बादल होने से बात मिल गई । यह परत: अनुभव होता है, 
उच्चगोत्र कर्म के उदय से विद्षिष्ट जाति, कुल श्रादि का भोग करना 
स्वतः अनुभाव माना जाता है। 

नीचगोत्र कर्म का फल स्वतः और परत: कैसे भोगा जाता है ? 
यह भी समझ लीजिए । नीचकर्म का आच ररस्ण, नीच पुरुष की संगति 
झ्रादि रूप एक या अनेक पुद्गलों का सम्बन्ध पाकर जीव नीच-गोत्र- 
कर्म का वेदन करता है। जातिवन्त और कुलीन पुरुष भी झ्धम 
जीविका या दूसरा नीच कर्म करने लगे तो वह निन्‍्दनीय हो जाता 
है । सुखशय्या आदि के सम्बन्ध से जीव बलहीन हो जाता है मैडे, 
कुचैले वस्त्र पहनने से पुरुष रूपहीन मालूम देता है। कुशील और 
दुष्शील भ्रादि की संगति से तपहीनता प्राप्त होती है, विकथा तथा 
कुसाधुपरों के संसर्म से श्रुत में न्यूनता होती है। देश, काल के प्रयोग्य 
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वस्तुओं के खरीदने से लाभ का अभाव होता है। कुग्रह, कुभार्या भादि 
के संसर्ग से पुरुष ऐश्व्यं-रहित होता है। बेंगन आदि के आहेर रूप 
पुद्गल-परिणाम से खुजली आदि होती है और इससे जीव रूप-हीन 
हो जाता है। स्वाभाविक पुद्गल-परिणाम से भी जीव नीच-गोत्र का 
अनुभव करते है, ज॑से बादलों के बारे कहांगई बात का सत्य न 
निकलना आदि । यह नीचगोज्रकर्म का परतः अनुभाव समझना 
च।हिये। नीचग्रोन्रकर्म के उदय से जाति-हीन होना और कुलहीनं 
होना आदि स्वतः अनुभाव माना गया है । 

गोत्र-कर्मं किसे कहते हैं ? इसके कितने भेद हैं ? झोर यह कैसे 
बान्धा जाता है ? श्रोर इस का भुगतान कैसे होता है ? इन सब बातों 
को लेकर ऊपर की पंक्तियों में निवेदन किया जा चुका है,। गरोत्रकर्म 
की बन्ध-सामग्री का यदि गम्भीरता से अ्रधग्रन करते हैं तो एक 
बहुत बड़ा सत्य हमारे सामने साकार हो कर खड़ा हो जाता है। वह 
यह कि मनुष्य को कभी अभिमान नहीं करना चाहिए। यह झ्रभि- 
मान का शैतान ही एक दिन इस जीव को नीचगोजन्न कर्म की बेडियों 
में जकड़ देता है। इसीलिए जैनदर्शन का यह सार्वजनिक उद्घोष रहा 
है कि विवेक-शील मनुष्य को अहभाव से सदा दूर रहना चाहिये। 

जितना मनुष्य अभिमान के निकट जाने का प्रयास करता है । 
वह सचाई से उतना ही दूर भागता है। इसके विपरीत; जितना 
वह अ्रभिमान से दूर रहता है, उतना ही वह सचाई के निकट ग्राता 
है। इस अभिमान से दूर रहने की प्रेरणा देना ही गोत्रकर्म की बन्ध- 
कारण-सामग्री का प्रधान उद्देश्य है। गोत्र कर्म के स्वरूप को यदि 
संक्षेप में व्यक्त करना चाहें तो कह सकते हैं-- 

गोत्रकर्म को जान लो, कुम्भकार-अनुरूप । 
शानमसुत्ती, इस करे के, उच्च, नोख दो रूप ॥ 


न्‍अ्वन्‍ककन+-+ जरन-अनन 


अन्तराय कमे 


गंभीर तथा सूक््महष्टि से जब हम इस जगती का परिषशीलन करते 
हैं तो इस जगती में नाना प्रकार की भ्रवस्थाए' हृष्टि-गोचर होती हैं, 
कोई व्यक्ति हुए एवं प्रमोद के रंग में रंगा दिखाई देता है तो कोई 
भापदाओं झौर विपत्तियों के प्रहारों से मुरझाया हुग्ना दिखाई देता 
है, एक के यहां तो स्वर्गीय वातावरण देखने को मिलता है तो दूसरा 
नारकीय जीवन व्यतीत कररहा है। प्रश्न हो सकता है कि यह विभि- 
नतता या विषमता क्‍यों है ? भारतीय विचारकों ते इस सम्बन्ध में 
अपना-अपना हृष्टि-कोण प्रस्तुत किया है, कोई विचारक इस विभि- 
न्‍तता का कारण परमपिता परमात्मा को मानता है, कोई इसका 
कारण सामाजिक व्यवस्था की खराबी बतलाता है, और कोई जीवन- 
गत विषमता का कारण देवी-देवताशों को स्वीकार करता है, किन्तु 
इस सम्बन्ध में ज॑ंन-दर्शन का अपना एक स्वतंत्र दृष्टिकोण है। जैन- 
दर्शन से जब इस विचित्रता का कारण पूछा जाता है, तब वह तत्काल 
इस का कारण कर्म बतलाता है। जैन-हष्टि के अनुसार जीव का 
अपना आाचार-विचार ही उसके भविष्य की सृष्टि करता है। आचार- 
विचार से जो कम बनता है, वही जीवन में समय-समय पर श्रपना 
प्रभाव दिखलाता रहता है और जीव को कभी सुखी झर कभी उसे 
दुःछ्ली वना डालता है। 

जैन-दर्शन की भाग्यता के श्नुसार द्रव्यकर्म झाठ प्रकार का होता 
है, उन में आठवाँ भ्रन्तराय कम है। अन्तराय शब्द का भ्रर्थ होता है-- 
विज्न, बांधा अडचन, रुकावट । जीव शुभाशुभ स॑कल्प-विंकल्पों द्वारा 
अपने पारवंवर्ती कर्मंयोग्य जिन परनाशुओं को श्राकर्षित करके 
झात्मप्रदेशों से झाबद्ध करता है, जहां उन में ज्ञानादि भात्मगुणों को 
झावुत या भाच्छादित करने की क्षमता पैदा होती है, वहां डन में 
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झन्तराब डालने का सामथ्यं भी उत्पन्न होता है। फलते। जो कर्म- 
परमाणु जीवन में भ्रन्तराय उपस्थित करते हैं, दान और भोग आदि 
कार्यों में सफलता का मुख देखते नहीं देते उन्हें प्रन्तरायं कर्म कहा 
जाता है। यह भ्न्तराय कर्म बनते कार्य को,गिगाड़ देता है जैसे चुबल- 
खोर चुगली करके बना-बनाया खेल खराब कर देता है, ब्रेसे भ्तराय 
कर्म जीव की आश्ञाओं पर पानी फेर देता है, उस का कोई स्वप्न पूरा 


नहीं होने देता । 
झम्तराय करत के ५ भेद... 

अन्तराय कमं क्या होता है ? वह ऊपर बताया जा चुका है, श्रव 
प्रश्न यह उपस्थित होता है कि ग्रन्तराय कर्म कितने प्रकार का होता 
है ? इस प्रइन का समाधान करता हुआ जैन-दर्शन कहता है कि भ्रन्त- 
राय कर्म पांच प्रकार का होता है। जैसेकि-१-दानान्तराय । दान की 
सामग्री तैयार है, गुणबान पात्र आया हुआ है, दाता दान का फल भी 
जानता है, इस पर भी जिस कम के उदय से जीव को दान करने का 
उत्साह नहीं होता वह दानान्तराय कर्म है। 

अपने अ्रधिकार में रही हुई बस्तु दूसरे को देना दान है। श्री 
स्थानांग सूत्र में दान के दस भेद लिखे हैं। जैसेकि-१-अ्रनुकम्पादान- 
किसी दु:खी, दीन, अनाथ प्राणी पर प्रनुकम्पा-दया करके जो दान 
दिया जाता है । २-संग्रहदान-संग्रह भ्र्थात्‌ सहायता प्राप्त करना। 
प्रापत्ति श्रादि भ्राने पर सहायता प्राप्त करने के लिए किसी को कुछ 
देना संग्रह-दान है । यह दान भ्रपने स्वार्थ को पूरा करमे के लिए दिया 
जाता है, अतः यह मोक्ष का कारण नहीं बनता, ३-भयदान-राजा, मंत्री 
झादि के भय से दान देना | ४-काशण्यदान-पुञ्र आदि के वियोग से 'होने 
काला शोक कारुण्य है। शोक के समय पुश्रादि के नाम पर दान देगा 
कारुण्य-दान है । ५-'लज्जादान'-लज्जा के कारण जी दान दिया जाता 
है। ६-यौरक-वान'-मश, कीत्ति और प्रशंसा के!।लिए जो दाम दिया 
जतसा है १ ७-अधर्म-दान '“-जो दान अ्रभर्म की पुष्टि करमे वाला होता 


: ३६४: 


है ८: धमंदाम -धर्स कार्यों में ओर सांघु सन्‍सों को दिया ग्रवप दान। 
£"करिष्यतिदात “भविष्य में प्रत्युपषकार की आशा से जो दान दिया 
जाजा है। श्रौर १०-कृतदान-पहले किए हुए उपकार के बदले में जो 
दाक़ु दिया जाता है। 
दान के चार प्रकार और भी बताए जाते है। जै सेकि-१-'ज्ञानदान- 
ज्ञान पढाना, पढने और पढाने वालों की सहायता करना, इसे विद्या- 
दान भी कहा जाता है । २-अभयदान'-दुःखों से भयभीत जीवों को 
मयरहित करना, ३-धर्मोपक रण-दान'-छह काया के झारम्भ से निवृत्त, 
पञ्च-महाब्रत-धारी साथुझ्रों को आहार, पानी, वस्त्र, पात्र भ्ादि धर्मे- 
सहायक धर्मोपकरण देना भौर ४-पअ्रनुकम्पादान'-अनुकम्पा के पात्र 
असहाय, अशरण, सकटग्रस्त तथा भ्रनाथ व्यक्तियों को दया की भावना 
से दान देना । 
कहा जा चुका है कि अ्रन्तराय कम का पहला भेद दानान्तराय है, 
यह कम दान का प्रसंग उपस्थित होने पर भी उस में विध्च डालकर 
दाता की भावना पर पानी फेर देता है। झन्तराय कर्म के अवशिष्ट 
चार भेद इस प्रकार हैं--२-लाभान्तराय'-योग्य सामग्री के रहते हुए 
भी इस कर्म के उदय से अभीष्ट वस्तु की प्राप्ति नहीं होती । जेसे- 
दाता के उदार होते हुए, दान की सामग्री विद्यमान रहते हुए तथा 
माँगने की कला में कुशल होते हुए भी कोई याचक दान नहीं ले पाता 
यह लाभान्तराय कर्म का ही फल समझना चाहिये। देखा जात्ता है 
कि अमुक व्यक्ति जब दुकान पर बेठता है, तो लक्ष्मी की वर्षा होने 
लगती है, ग्राहकों की भीड़ लग जाती है, और जब दूसरा व्यक्ति वहां 
बेठ्ता है, तो धीरे-धीरे दुकान नुकसान में आने लगती है, और सभी 
दुकपन की चमक-दमक जाती रहती है। यह सब हृश्य लामान्तराय 
कर्म के प्रताप से ही दिखाई देते है। एक जबह लाभान्तराव कर्म का 
क्षमोप्रशम है, ओर दूसरी जमहू इस का उदय चल स्हा है। ३-मोगा- 
न्तयफ़्य कम । त्याग, प्रत्याख्यान के न होते हुए तबर मोगने की इच्छा 
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रहते हुए: भी इस कर्म के उदय से जीव विद्यमान स्वाधीन भोग- 
सामग्रीका कृपणता वक्ष भोग नहीं कर पाता | ४-'उपभोगास्तुराथ- 

कभ” । इस कर्म के उदय से जीव त्याग, प्रत्याख्यान न होने पर तथा 
उपभोग की कामना रहने पर भी विद्यमान उपभोग्य सामग्री का 
कृपणतावज्ञ उपभोग नहीं कर पाता। फल और जल आदि जिन 

पदार्थों का एक बार उपभोग किया जाता है, दूसरी बार नहीं, ऐसे' 

पदार्थों को भोग पदार्थ कहते हैं, तथा वस्त्र, पात्र, मकान और आभूषण 
आदि जिन पदार्थों का बार-बार सेवन किया जाए वे उपभोग पदार्थ 

कहे जाते हैं । ५-वीर्यान्तराय कर्म '-शरीर नीरोग हो, तरुणावस्था हो, 

बलवान हो, फिर भी इस कम के उदय से जीव प्राण-शक्ति-रहित सा 

मालूम होता है, तथा सत्त्वहीन, वृद्ध और कमजोर व्यक्ति की तरह 

प्रवृत्ति करता है। साधारण से कार्य को भी अच्छी तरह नहीं कर पाता, 

इसकर्म के तीन भेद होते हैं। ज॑सेकि-१-बाल-वीर्यान्तराय'-समर्थ होते 

हुए एवं चाहते हुए भी इस कर्म के उदय से जीव सांसारिक कार्य नहीं 

कर सकता । २-पण्डितवीर्यान्तराय'-सम्यग्हृष्टि साधु मोक्ष की चाह 

रखता हुआ भी इस कर्म के उदय से मोक्ष-प्राप्ति-योग्य क्रियाओ्रों का 

सम्पादन नहीं कर पाता और ३-बालपण्डित-वीर्यान्तराय'-देश-विरति- 

रूप चारित्र को चाहता हुआ भी जीव इस कर्म के उदय से शक्लाबक- 

धर्म की क्रियाश्रों का पालन नहीं कर सकता । 


अन्‍्तराय-कर्म कैसे बाग्धा जाता है ?-- 


ग्रन्तराय कर्म उस दुष्ट भण्डारी या कोषाध्यक्ष के समान है जो 
मालिक की श्राज्ञा होने पर भी याक्षक को कुछ देने में विध्न उपस्थित 
करता है, उस की इच्छा को सफल नहीं होने देता । यह अन्तराय कर्म 
कितने प्रकार का होता है ? यह ऊपर बताया जा चुका है। अब यहाँ 
प्रश्न यह उपस्थित होता है कि अ्रन्तराय कर्म का बन्ध कंसे पड़ता है ? 
इस प्रदन का समाधान करता हुआ जेन-दहाँन कहता है कि यह कर्म 
४ कारणों से बान्धा जाता है। ज॑से कि १-दान देने में रकावट डालना ॥ 
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देखा जाता है कि एक व्यक्ति दान देना चाहता है, भौर थाचक उसे 
खेना चाहता है, परन्तु कुछ संकीर्ण-हृदय मनुष्य ऐसे होते हैं जो दाता 
के मन को बदल देते हैं। दान देने की उसकी भावना को समाप्त कर 
देते हैं, परिणाम-स्वरूप दाता दान दे नहीं पाता, और याचक के 
मनोरथ भ्रपूर्ण रह जाते हैं। जेन-दशेन कहता है कि जो व्यक्ति दान के 
असंग में विध्न डाल देते हैं, वे भ्रस्तराय कर्म का बन्ध कर लेते हैं, 
भविष्य में उनके जीवन में जब दान देने का अवसर आता है, तो वे 
भी दान-धर्म की आराधना कर नहीं पाते, कोई ऐसी स्थिति बन जाती 
है कि उन की दान देने की भावना साकार रूप नही ले पाती । “२- 
लाभ में अन्तराय डालना” । किसी मनुष्य को यदि कही लाभ हो रहा 
है, उस का बिगड़ा काम बनता है, सरकारी कोटा, या एजेंसी की 
प्राप्ति होती है, अच्छे रिश्ते आने से पोजीशन बनती है, या बाप दादों 
की सम्पत्ति का लाभ होता है, तो ऐसी दशा में यदि कोई व्यक्ति विध्न 
उपस्थित करता है, उसके लाभ को हानि पहुंचाता है तो जैन-दशेन 
की मान्यता के अनुसार हानि पहुंचाने वाला वह व्यक्ति अन्तराय कर्म 
का बन्ध कर लेता है। “३-भोग्य पदार्थों में विषध्त डालना” । जिन 
वस्तुओं का एक बार ही प्रयोग हो सकता है, ऐसे फल, जल आदि 
पदार्थ भोग कहलाते हैं। किसी एक व्यक्ति को खाने-पीने के ये भोग 
यदार्थ खूब मिल रहे हैं, खाद्य और पेय पदार्थों की प्राप्ति की दृष्टि से 
उसको कोई दुविधा नहीं हैं, परन्तु दूसरा व्यक्ति उसकी भोग-पदार्थों 
की सुविधा में विष्न उपस्थित कर देता है, उसको फल आदि की 
प्राप्ति नहीं होने देता तो जैन-दर्शन की दृष्टि के भ्रनुसार वह दूसरा 
व्यक्ति भ्रन्तराय कर्म का बन्ध करता है। देखा गया कि हस्पतालों में 
कई उदार व्यक्ति असहाय रोगियों की फलादि द्वारा सहायता करते हैं, 
डाक्टर रोगी को जिस फल को खाने का संकेत करता है, दानी व्यक्ति 
बह फल आदि बाजार आदि से लाकर उसे दे देता है ३ रोगी का 
अ्रति-इन्द्दी व्यक्ति दाता के कान में ऐसी बात कह देता है कि जिस से 
बह फलादि की सहायता करना बन्द कर देता है, सहायता बन्द हो 
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जाने की सूचना पाकर प्रतिउन्‍्दी बड़ा खुश होता है। जैन-दर्शन कहता 
है कि प्रतिइन्द्री की यह खुशी उसे भ्रन्तराय कर्म को बेड़ियों में अकड़ 
लेती है। “४-उपभोग्य पदार्थों में प्रन्तराय डालना ।”” जिन पदार्थों का 
बार-बार उपयोग हो सकता है, ऐसे मकान, वस्त्र और पात्र के जादि 
पदार्थ उपमोग कहलाते हैं। कोई व्यक्ति किसी की निर्धतता पर दया 
लाकर उसे अपनी दुकान संभाल देता है, उस के लिए तथा उसके 
परिवार आश्रादि के लिए वस्त्रों, पात्रों भौर प्रावश्यक खाद्य आदि पदार्थों 
का प्रबन्ध करता है, परन्तु कुछ भाग्यहीन व्यक्ति ऐसे परोकारपूर्ों 
शुभ कार्यों में भी दीवार बन कर खड़े हो जाते हैं, उन में विध्त उप- 
स्थित करते हैं। जैनदर्शन कहता है कि ऐमे विध्नोत्पादक व्यक्ति 
अन्तराय कम का बन्ध कर लेते है। भविष्य में उन्हें भी उपभोग्य 
पदार्थों की प्राप्ति में विष्नों का सामना करना पड़ता है। और “५- 
शक्ति में विष्न डालना ।” संसार में ऐसे हतभाग्य व्यक्ति भी मिल 
जाते हैं जो कि किसी मनुष्य की शारीरिक, वाचनिक या मानसिक 
आदि शक्तियों को देख कर सड़ते हैं, कुढते हैं, जलते हैं, हसद करते हैं । 
उस की शक्ति का ह्वास या नाश करने के लिए नानाविध योजनाएं 
बनाते हैं, और भ्रवसर मिलने पर उसे कोई ऐसी जहरीली वस्तु 
खिला देते है । जिस से वह व्यक्ति शक्ति खो बैठता है, जवानी में बूढ़ा 
बन जाता है, शक्ति-साध्य कार्यों को सम्पन्त करने की क्षमता खो बैठता 
है, उसमें तिनके को टेढ़ा करने की भी शक्ति नहीं रह पाती । जैन- 
दर्शन कहता है कि किसी व्यक्ति की शक्ति को हानि पहुंचाना, उसे 
समाप्त करना या समाप्त करने के स्वप्न लेना, बड़ा भारी पाप है। 
याप करने वाला ऐसा नीच तथा अधघम व्यक्ति श्रन्तराय कर्म की 
उपाजेंना कर लेता है । 
अ्न्तरायकर्म कंसे भोगा जाता है ?_. 
झल्तराय कर्म कैसे बान्धा जाता है? यह ऊपर की पंक्तियों में 
बताया जा चुका है, भ्रव प्रदव यह उपस्थित होता है कि प्रन्तरायकर्म 
जीव को झ्पने फल का कैसे भुगतान करा है ! «6 प्रश्न का समा+ 
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धान करता हुआ जैनदशेन कहती है कि भ्रन्तरायकंर्म पांचे प्रकार[वलें 
से जीव को झपने फल का भुगतान कराता है। जैसे कि-१-दान को 
झवसर हाथ न भ्राना । जो व्यक्ति दानान्तराय, कर्म का वन्‍्ध करता 
है, वह व्यक्ति दान देने का स्वर्णिम अवसर इज होने पर भी 
दान देने का लाभ नहीं ले सकता, दूसरों के दा # में विध्नमृत बनने के 
कारण स्वयं भी दानधर्म की श्रारायना से वड्च्चित रह जाता है । “२- 
लाभ का अवसर न मिलना ।” जिस व्यक्ति को लाभान्तरायकर्म का 
उदय होरहा है वह व्यक्ति लाभ-प्राप्ति का सुन्दर मौका हाथ लगने पर 
भी लाभ नहीं उठा पाता । कई व्यक्तियों को देखा है, जो लक्ष्यपूर्ति के 
बिल्कुल निकट थ्रा जाने पर भी रिक्तहस्त ही वापिस लौटते हैं, यह 
लाभान्तराय कर्म का ही प्रकोप होता है। “३-भोग्य पदार्थों का सेवन 
न करना ।” जिस व्यक्ति ने भोगान्तरायकर्म बान्ध रखा है, भले ही 
उस के भण्डार खाने-पीने की वस्तुश्रों से भरे पड़े है तथापि वह उनका 
उपभोग नहीं कर पाता । देखा जाता है कि दुनिया में ऐसे लोग भी 
हैं जो लाखों या करोड़ पति हैं, परन्तु उन को डाक्टरों ने कह रखा 
है कि मू ग॒ की दाल के श्रतिरिक्त आप कुछ नहीं खा सकते । यह सब 
कुछ भोगान्तरायकर्म के कारण ही होता है । ““४-उपभोग्य पदार्थों 
का सेवन न करना ।” भोग और उपभोग पदार्थों में क्यों अन्तर होता 
है? यह ऊपर बताया जा चुका है। भोगान्तरायकर्म के उदय से एक 
बार ही उपयोग में लाए जा सकने वाले जल और फल आदि भोग्य 
पदार्थों के सेवन करने में विध्न उपस्थित होते हैं और उपभोगान्तराय 
कम का उदय होने पर बार-बार उपयोग में लाए जाने वाले मकान, 
दुकान, वस्त्र, पात्र श्रादि उपभोग्य पदार्थों के सेवन में बाधा पड़ती 
है। उपभोगान्तराय कर्म जब जीव को घेर लेता है तब जर, जोद 
झभौर जमीन [धन, स्त्री और भूमि] के विद्यमान होने पर भी वह इन 
का प्रयोग नहीं कर पाता । बड़ -बड़ पू०्जीपति ऐसे-ऐसे फटे पुराने 
वस्त्र पहनते हैं, जिस से देखने वालों को वे कोई भिखारी या अत्य- 
घिक ग्रीब मालूम दें. यह सब उपभोगान्तराय कर्म की कृपा का फल 
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ही होता है। और “५-शक्ति का प्राप्त न होना ।”” जो व्यक्ति वीर्या- 
न्तरायकर्म के उदय से ग्राक्रान्त हो जाता है, शक्ति प्राप्त करने के सब 
साधन अवस्थित होने पर भी शक्ति प्राप्त नहीं कर पाता । देखा गया 
है कि कई व्यक्ति अपने शरीर को परिपुष्ट और शक्तिशाली बनाने 
के लिए दुनिया भर की औषधियां सेवन करते हैं, शक्तिवर्धक देवाइयों 
से थ्रपने घर को एक छोटी सी डिस्पेंसरी ही बना लेते हैं, शक्ति को 

बढ़ाने वाले सेकड़ों इज्जेकशन का उपयोग करते हैं. तथापि उनके 
शरीर में वल का संचार नहीं होने पाता । कुछ लोग तो शक्ति-सम्बूद्धि 
के लिए मांसाहार भी करते हैं, अण्ड चबाते हैं और न जाने कितनी 

हिसापण शक्तिप्रद चीजे खाते हैं। यह सब पापड़ वेलने पर भी उनको 
बलदेवता के दर्शन नही होते, उनका शरीर ह्ृष्ट-पुष्ट दिखाई देने पर 
भी बिल्कुत सत्तवहीन एवं गक्ति-हीन ही रहता है । इस तरह वीर्थान्त- 
रायकर्म व्यक्ति के जीवन-गत गकित के रस को निचोड़कर जीव 
की ऐसी दुदंशा कर डालता है कि स्वयं उस से उठना, बैठना भी 
कटिन हो जाता है। 

ऊपर की पंक्तियों में बताया जा चुका है कि दान, लाभ, भोग, 

उपभोग और वीये में ग्रन्तराय देने से जीव अ्रन्तरायकर्म बान्धता है 
झोर दान, लाभ, भोग, उपभोग और वीये में विध्न होते रूप इस कर्म का 
पांच प्रकार का श्नुभाव-फल होता है । यह अनुभाव स्वतः भी होता 
है, और परत: भी । एक या अनेक पुदगलों का सम्बन्ध पाकर जीव 

श्रस्तरायकर्म के उक्त ग्रनुभाव का झनुभव करता है। विशिष्ट 

रत्नादि के सम्बन्ध से तद्विषयक मू्च्छा हो जाने से तत्सम्बन्धी दानान्त- 
राय का उदय होता है, तथा रत्नादि की सन्धि को छेदने वाले टप- 

करणों के सम्बन्ध से लाभान्तरायकर्म का उदय होता है। विशिष्ट 
आहार अथवा बहुमूल्य वस्तु का सम्बन्ध होने पर लोभवश उनका 

भोग नहीं किया जाता और इस तरह यह बहुमूल्य वस्तु भोगान्त- 
राय कर्म के उदय में कारण बनती है। इसी प्रकार उपभोगान्दरायः 
कर्म के विषय में भी समभना चाहिये। लाठी शआ्रादि की चोट पे 


5३७० ; 


मूच्छित होना वीर्यान्तरायकर्म का अनुभाव होता है । आहार, ओषधि 
झ्रादि के परिशामरूप पुद्ूगल-परिणाम से भी वीर्यान्तराय कम का 
उदय होता है। मन्त्रसंस्कारित गन्ध पुदूगलपरिणाम से भोगान्तराय 
कर्म का उदय होता है। स्वाभाविक पुद्गल-परिणाम भी श्रन्तरायकर्म 
के अनुभावों में निमित्त होता है । जैसे ठण्ड पड़ती देख कर दान देने 
की भावना होते हुए भी कोई व्यक्ति वस्त्रादि का दान नहीं दे पाता, 
इत्य अधिक पड़ने लगेगा तो ये वस्त्र मेरे काम आयेगें, यह सोच कर 
दान न देने के कारण वह दानान्तरायकर्म का अनुभव करता है। यह 
परत: झनुभाव माना गया है। अन्तरायत्र में के उदय से दान, भोग 
उपभोग भ्रादि में अन्तराय रूप पल का जो भोग हंनता है, वह स्वतः 
ग्रनुभाव होता है । 
सात कर्मों का बन्ध एक साथ कंसे ? _.. 
जैनसिद्धान्त की मान्यता है कि सामान्य रूप से श्रा (प्वर्म को 
छोड़ कर ज्ञानावरणीय आदि शेप सात कर्मों का बन्ध एक साथ होता 
है, इस के भ्रनुमार जिस समय ज्ञानावरणीय कर्म के बन्ध-वारणो से 
ज्ञानावरणीय कम वा बन्ध होता है तो उसी समय शेष प्रव्ू तियो दा 
भी बन्ध होता ही है। ऐसी दशा में श्रमुक वन्ध-का रणों से अ्रमुक कर्म 
का बन्ध होता है ? यह बात कंसे सगत बंठ सकती है ? इस प्रश्न का 
समाधान पण्डित श्री सुखलाल जी ने बड़ा सुन्दर किया है। पण्डित जी 
अपने तत्त्वार्थ सूत्र में लिखते हैं कि-आठ कर्मों के वन्ध-कारर्गों का -) 
विभाग बताया गया है, वह अनुभाग-बन्ध + अपेक्षा समझना चाहिये । 
सामान्य रूप से आयुष्कर्म के सिवाय सातो कर्मों का बन्ध एक साथ 
होग है, शास्त्र का यह नियम प्रदेश-बन्ध की श्रपेक्षा से जातना 
च हिये। प्रदेश-बन्ध की श्रपेक्षा एक साथ अनेक कमं-प्रकृतियों का 
बन्ध माना जाए और नियत आश्ववों को विशेष कर्म के अनुभाग वन्ध 
में निमिस माना जाए तो दोनों कथनों में सगति हो जाएगी और कोई 
विरोध नहीं रहेगा, फिर भी इतना और समझ लेना चाहिये कि अनु- 
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भाग-वन्ध की भ्रपेक्षा जो बन्ध-का रणों का समर्थन किया गया है, वह 
भी भुख्यता को अपेक्षा से ही है, ज्ञानाबरणीय कर्म के सेवल के समय 
ज्ञानावरणीय कर्म का अनुभाग-बन्च्र मुख्यता से होता है और उस समय 
बन्धने वानी अन्य कर्म-प्रकृतियों का अनुभाग-बन्ध गौण रूप से होता 
है । एक समय एक ही कर्म-प्रकृति का अ्नुभाग-बन्ध होता है। और 
दूसरी का न हो, यह तो माना नहीं जा सकता | कारण यह है कि 
जिस समय योग [मन, वचत और काया का व्यापार | द्वारा जितनी 
कम प्रकृतियों का प्रदेश-बन्ध संभत्र है, उसी समय कषाय के द्वारा उन 
के अनुभाग-वन्ध का भी सभत्र है। इस प्रकार अनुभाग-बन्ध की 
मुख्यता की अपेक्षा से ही कर्म-बन्ध के कारणों के विभाग की संगति 
होती हे । 

श्राठ कर्मों का ऋमगत सम्बन्ध -- 


जैन-दर्शव को मान्यता के अ्रनुसार द्रव्य-कर्मों की संख्या आठ 
होती है, दन में पहला ज्ञानावरणीय कर्म है और आ्राठवां प्रन्तराय 
कर्म । इन कर्मो का क्रमगत क्‍या सम्बन्ध है ? कर्मो में ज्ञानावरणीय का 
पहला और दशतावरणीय को दूसरा, इसी प्रकार वेदनीय को तीमरा 
मोहनीय को चौथा, आयुष्कर्म को पांचवा, नामकमं को छठा, गोत्रकर्म 
को सातवां ओर अन्तराय कर्म को आठयां स्थान क्यों दिया गया है ? 
इनवो इस क्रम में रखने का कोई विशेष कारगा है ? यह समस लेना 
भो आवश्यक है। आठ कर्मो को उक्त क्रम में रखना निष्कारण नहीं 
है, श्री प्रज्ञापना सूत्र के २३ वें पद में झ्राठ कर्मों के उक्त क्रम की सर्थ- 
कता का बड़ी सुन्दरता से निरूपण किया है । वहाँ लिखा है--ज्ञान 
और दर्शन जीव के स्त-तत्त्व-रूप हैं, इनके बिना जीवत्व को उपपत्ति- 
सिद्धि नहीं होती । जीव का लक्षण चेतना-उपयोग है, और उपयोग 
ज्ञान, दर्शन रूप होता है। फलतः ज्ञान-इर्शन के अभाव में जीव का 
अस्तित्व ही समाप्त हो जाता हैं। इसके प्रतिरिक्त, ज्ञान दर्शन में भी 
ज्ञान प्रधान है। ज्ञान से ही सम्पूर्ण शास्त्रादि-विषयक विचार-परम्परा 
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की प्रवृत्ति होती है। लब्धियां भी ज्ञानोपयोग वाले व्यक्ति के होती हैं, 
दशनोपयोग वाले के नहीं। जिस समय जीव सकल कर्मों से उन्समुक्त 
होता है, वह ज्ञानोपयोंग वाला ही होता है । दर्शनोपयोग तो उसे दूसरे 
समय में होता है। इस प्रकार ज्ञानदशन में ज्ञान की मुख्यता रहती 
है। इसीलिए ज्ञान का आच्छादक ज्ञानावरणीय कमं ही सर्व-प्रथम 
कहा गया है। ज्ञानोपयोग से गिरा हुआ जीव दर्शनोपयोग में भ्रवस्थित 
होता है इसलिए ज्ञानावरणीयकरमं के बाद दर्शन को आबृत करने वाला 
दर्शनावरणीय कर्म अंगीकार किया गया है। ये ज्ञानाबरणीय और दर्श- 
नावरणीयकर्म झपना फल देते हुए यथायोग्य सुख और दु:ख रूप वेद- 
नीयकमं में निमित्त होते हैं | गाढ ज्ञानावरणीय कर्म भोगता हुआ जीव 
सुक्ष्म वस्तुओं के विचार मे अपने को असमर्थ पाता है और इसलिए वह 
खेदखिन्न होता है । ज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम की पदुता वाला 
जीव अपनी बुद्धि से सूक्षम और सूक्ष्मतर वस्तुओं का विचार करता है। 
दूसरों से अपने को ज्ञान में बढ़ा-चढ़ा देख हुष का भ्रनुभव करता है। 
इसी प्रकार प्रगाढ दर्शनावरणीयकमं के उदय से जीव जन्मान्ध होता है, 
और महान दु खानुभूति करता है। दर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम 
की पटुता से जीव निर्मल, स्वस्थ चक्षु द्वारा वस्तुओं को यथार्थरूप से 
देखता हुआ प्रसन्‍न होता है । इसलिए ज्ञानावरणीय और दर्शनावर- 
णीय कम के अनन्तर तीसरा वेदनीय कर्म कहा गया है। वेदनीय कमे 
इष्ट वस्तुओं के संयोग में सुख और भ्रनिष्ट वस्तुओं के संयोग में दुःख 
उत्पन्न करता है। इस से संसारी जीवो के राग और द्वेष का उत्पन्न 
होना स्वाभाविक है। राग और ढ्ेंप मोह के काररण है । इसलिए बेद- 
नीय कर्म के पश्चात्‌ मोहनीय कर्म कहा गया है। मोहनीय कर्म से 
मूढ हए प्राणी महारंभ और महापरि ग्रह आदि कार्यों में प्रासक्त होकर 
नरकादि की आयु बान्धते हैं, इसलिए मोहनीय कर्म के बाद आयु- 
ध्कर्म कहा गया है। नरकादि आयुष्कर्म के उदित होने पर अवश्य ही 

नरक-गति आदि नामकर्म की प्रकृतियों का उदय होता है। भ्रतएव 
आयुष्कर्म के अनन्तर नाम-कर्म कहा गया है। नाम-कर्म का उदय 
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होने पर जीव उच्च या नीच जाति आदि में से किसी एक का अवदय 
भोग करता है। फलत: नामकर्म के भनन्तर गोत्र कर्म का आश्रयण 
किया गया है। गोत्रकर्म का उदय होने पर उच्चकुल में उत्पन्न जोव 
के दानान्तराय या लाभान्तराय आदि रूप अन्तराय कम का क्षयोपशम 
होता है तथा नीच कुल में उत्पन्न हुए जीवों के दानान्तराय आदि 
का उदय होता है, इसलिए गोज्र कर्म के अ्रनन्तर अन्तराय कर्म को 


स्वीकार किया गया है। 


श्रन्तराय कर्म से बचो-- 

कहा जा चुका है कि आठवां कर्म भ्रन्तराय कर्म है। इस कर्म का 
जब गभीरता के साथ अध्ययन करते हैं तो एक व्रत बड़ा सत्य हमारे 
सामने साकार होकर खड़ा हो जाता है, वह यह कि-'किसी को हानि 
पहुंचाना, अपने को हानि पहुंचाना है। और किसी का भला करना, 
अपना भला करना होता है”? । वास्तव में देखा जाए तो जो व्यक्ति 
किसी को नुकसान पहुचाता है, किसी के वनते कार्य को बिगाड़ता है, 
किसी की उन्नति में बाधा डालता है, दूसरो के मार्ग में काण्टें विलेरता 
है, वह अपना ही नुकसान करता है, अपना ही परलोक बिगाडता है, 
अपने हाथों से अपने हो जोवन की जड़ों को खोखला वनाता है। इसी 
लिए ज॑न-दर्णन कहता है कि अ्रन्तराय कर्म के स्वरूप को समझो, और 
इसके स्वरूप को अवगत कर लेने पर किसी के मार्ग में रुकावट बनते 
की कभी काशिश मत करो, यदि झ्राज आप किसी के मार्ग में रुकाबटें 
डालते है तो वह समय दूर नहीं हैं कि जब रुकावटों की आग श्रापके 
जीवन की वाटिका को भी जलाकर राख बना डालेगी परिणाम-स्व- 
रूप किसी के मार्ग में बाधक नहीं वनना चाहिये और जहाँ तक हो 
सके दूसरों के मार्ग में आई रुकावटों को दूर करने में सहयोग देना 
चाहिये । जैन-दर्शन की इस प्रेरणा को यदि कविता की भाषा में व्यक्त 
करें तो कह सकते हैं-- 
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यदि भला किसो का कर न सको, 

तो बुरा किसी का मत करना । 
झमृत न पिलाने को घर में, 

तो जहर पिलाने से डरना। 


वैसे तो भारतबर्ष के प्रत्येक महापुरुष ने अपने-अपने ढ़ग से कर्म- 
वाद को समभने और समझाने की काशिश की है, परन्तु जब हम 
भारतीय-दर्शन का गम्भीरता के साथ अध्ययन करते हैं तो यह बिता 
किसी शिझक के स्वीकार करना होता है कि जैन-दशन ने कर्म 
सिद्धान्त को लेकर जो जानकारी प्रस्तुत को है, जो प्रकाश डाल है, 
गर्भीरता और सहृदयता के साथ कर्म-सिद्धांत की गृत्थ्रियों को सुलझाने 
का प्रयास किया है वह कहीं अन्यत्र ष्टि-गोचर नहीं होता। पाठक 
विस्मित होंगे कि ज॑नसाहित्य के बट्त-बड़ भाग को ता दर्भबाद के 
विवेयन ने ही घेर गखा है, यदि उस पर विस्तार के साथ विवेचन 
लिखा जाए तो केवल एक कर्म के विवेचन पर संकड़ों और हजारो पृष्ठ 
लिखे जा सकते है, टस से स्पष्ट हो जाता है कि कर्मवाद की समस्त 
मान्यताओं पर यदि लिखा जाए तो कितना बडा विजाल ग्रन्थ तैयार 
हो सकता है ? प्रस्तुत पुस्तक में ज॑न-दर्शन के कर्मत्राद का ही सजप में 
परिचय कराया गया है | इस में बताया जा चुका हे कि जेत-दर्शन 
ने कर्मो के-द्रव्य और भाव * दो रूप स्वीकार किए है। द्रव्य कर्म के 
ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय आदि आठ भेद होते हैं। इन में आठवाँ 
भेद अन्तराय कर्म है। प्रस्तुत में अन्तराय कम के स्वरूप का बिग- 
दर्शन कराया जा रहा है। अन्तराग्र कर्म मानवी जगत को जिख्तो- 
त्यादक न वनने की बडी सुन्दर और पतित्र प्रेरणा प्रदान करता है । 
अन्तराय कर्म कहता है कि सुख-सुविधा की छाया तले अपने जीवन 
की घड़ियां व्यतीत करने को काभना रखने वाले श्रयि मनुप्य ! यदि 
अपनी जीवन-वाटिका को सदा पलल्‍लवित एवं पुष्पित देखना चाहता 
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पहुंचा । अन्तराय या विघ्न बन कर उन के प्ररमानों के साथ खिला- 
बड़ मत कर, हो सके किसी को बिगड़ी बना, रो रही आँखों के आंसू 
पूछ, मु ह के भार गिर रहे प्राणी को हाथों का सहारा देकर स भाल, 
'उजड़ रहे जीवनोपवन को आवबाद कर, बेपहारों का सहारा वन, 
अनाथों का नाथ बन, विधवाओं और जमसद्षाय व्यक्तियों के बुश रहे 
जीवन-दोपकों में स्नेह, प्यार, साहाय्य और समवेदना का तल इ,लक 
उन्हें प्रकाशभान बना | यदि ऐसा नही कर सकता, तो कोई चिन्ता 
की वात नही, परन्तु किसी का बता-बनाथा सेल मत्र बिगाड़, ह्‌ 
रही श्रांखों को मत रुला, श्रावाद घरों को ,र्बाद मत कर, किसी के 
प्रकाशमान जीवन-दीपक को अ्रन्धकारमय न बना | अत्तराथ कर्म के 
स्वरूप को सक्षेय में यदि कविता की भाषा में कहे तो-- 

विध्वभूत इस कर्म का, अन्तराय हे नाम, 


“ज्ञानमुनी” इस से बचो, जोबन हो सुखधाम । 


नो ब्रह्मचर्य-गुप्तियां--- 


» “बह्म भ्र्थात्‌ आत्मा में चर्य्या धर्यात्‌ लीन होने को ब्रह्मचर्य कहते हैं ॥ 
साँसारिक विषधय-वासनाएं जीव की आत्मचिन्तन से हटा कर बाह्य विषयों की 
और खींचती हैं । उनसे बचने का नाम ब्रह्मचर्य-गुप्ति है, भ्रथवा बीये के चारण 
और रक्षशु को ब्रह्मचय कहते हैं। गारीरिक श्रौर झ्राध्यात्मिक सभी दाक्तियों 
का आधार वीय॑ है। वीर्य-रहित पुरुष लौकिक या आध्यात्मिक किसी भी तरह 
की सफलता प्राप्त नही कर सकता । बह्मचर्य की रक्षा के लिये नौ बातें श्ाव- 
इयफ हैं। इनके बिना ब्रह्मचर्य का पालन नहीं हो सकता । थे इस प्रेकार है--- 

१---ब्रह्मचारी को स्त्री, पशु और नपुसक से अलग शस्थान में रहता 
चाहिये । जिस स्थान में मानुयी, तिर्यकझल या नयुसक का वास हो, वहाँग्न रहे । 
उनके पास रहने से विकार दोने का डर है । 

२-स्त्रियों क्री क्या वार्ता न करें। श्र्थात्‌ अमुक स्त्री सुन्दर है या अमुक 
देश वाली, ऐसी होती है, इत्यादि बाते न करे । 

३ -स्त्री के साथ एक आसन पर न बैठे, उन के उठ जाने पर भी एक 
मुहत्त तक उस आरान पर न बैठे, अथवा स्त्रियों में अधिक ने आे जावे । 
उनसे सम्पर्क न रक्‍्ले । 

४--स्त्रियों के मनोहर और मनोरम अज्»ों को न देखे। यदि अकस्मात्‌ 
दुष्टि पड़ जाये तो उनका ध्यान न करे और जीघ्र ही उन्हें भूल जग्ये । 

५--जिसमे थी वगेरह टपक रहा हो ऐसा पक्‍वात्त या गरिष्ठ भोजन से 
करे, क्योंकि गरिष्ठ भोजन विकार उत्पन्न करता है। न्‍ 

६---हूखा, सूखा भोजन भी ग्रधिक न करे। श्राधा पेट अन्न से भरे, आधे 
में से दो हिस्मे पानी से तथा एक हिस्सा हवा के लिये छोड़ दे । इससे मन 
स्वस्थ रहता है । 

७--पहिले भोगे हुए भोगों का स्मरण न करे | 

८<-+स्त्रियों के शब्द, रूय या ख्याति वगैरह पर ध्यान न दे, क्योंकि इं 
से चित्त पे चंचलता पैदा होती है । 

६--पृण्योदय के कारण प्राप्त हुए अनुकुल कर, गण्स, रस, स्पर्श बगेरह 


के सुखों में आसक्त न हो । 
क् 


